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इस पुस्तक में संप्रहकार के १९ लेश्न सन्निवि हैं। लेख मिन्न 
मिन्न ससयों में लिखे ग़ये थे और ४ सरस्वती ” नामक मासिक 
पत्निका में प्रकाशित हो चुके हैं।जो लेख जिस समय लिखा 
गया था रस सम्रय का उल्लेख हर लेख के नीचे मिलेगा। जो 
लेख परसर मिलते-जुलते है, अथोत्‌ जिनका विषय कुछ न कुड 
पारस्परिक समता रखता दै। वे पास ही पास रख दिये गये हैं । 
इनमें से दो तीन लेख अन्य नामधारी लेखकों के भो है । पर उन्हें 
अभिज्ञात्मा समझ कर संग्रहकार ने उनके लेखों के भी इस 
पुस्तक में स्थान दे दिया है। 

इसमें जितने लेख हैं. सभी का सम्बन्ध भारत की प्राचीन 
सभ्यता से है। इस देश का प्राचीन इतिहास यथाक्रम लिपिबद्ध 
नही हुआ । फल यह हुआ है. कि हम अपने के भूल-सा गये हैं। 
जिस सम्रय जगत्‌ के अन्यान्य देश अज्ञानतमसावृत्त थे उस 
समय भारत, जातीय जीवन के अनेक अंशो मे, तदपेक्षा बहुत 
अधिक उन्नत था। यहाँ का साहित्य उच्चश्रेणी का था; यहां की 
राजसत्ता का कितने ही द्वीपों और अन्य देशों में भी घोलबाला 
था; यहां के जहाज मह्दासागरों तक का बक्तःस्थेत्न बिदीणं करते 
हुए देशान्तरों के जाते थे; यहाँ लक कि भारतवातियों ने हजारो 


(२) 
कास दूर टापुओं तक में अपने उपनिवेश स्थापित कर दिये थे | 
इन सब बातों का पता पुरातलवेत्ता धीरे धीरे लगा रहे हैं। यह 
उन्हीं देशी तथा विदेशी विद्वानों की खोज का फलत्न है जो हमने 
शनेः शनैः भारत के प्राचीन गोरे का अल्पत्स्वस्प ज्ञान प्राप्त 
किया है । 


इस पुस्तक में ऐसे ही लेखों का संग्रह किया गया है जिनमें 
भारत के प्राचीन साहित्य; प्राचीन याग-यज्ञ, प्राचीन कला-कौशल, 
प्राचीन ज्ञानविज्ञान तथा प्राचीन संस्कृति की सूचक और भो 
कितनी ही विस्तृत बातों की कक देखने के! मिलेगी। लेखों के 
विषय पुराने अवश्य हैं पर वे प्रायः सभी अज्ञात, अल्पज्ञात 
अथवा विस्मृत से है। इस दशा में, आशा है, कम् से कम केवल 
हिन्दी जानने वाले सब-पाधारण जब तो इस संग्रह से कुछ न 
कुछ लाभ अवश्य ही उठा सकेंगे | 

एक बात है। इस लेख-माला में जो कुछ है वह प्रायः सभी 
ओऔरो की खोज और परिश्रम का फल दहै। लेखक ने उसे हिन्दी 
का रुपम्रान्र दे दिया है। पर यह कोई बढ़े आक्षेप को बात नहीं । 
चम्पू-रामायण में राजा भोज ने लिखा है-- 


वाल्मीकिगीवरघुपृक्ञनकी पिलेशै-- 
स्वृप्ति करोमि कथमप्यघुना बुधानाम्‌ | 
गह।जलैुवि भ्गीरययब्नलब्धैः 

किं तपेण न विदृधाति जनः पिठृणाम्‌ ॥ 


( ३) 
अथीत गड्ढा जी को भगीरथ ज़रूर ले आये | तो क्या हम॑ 
उसके जल से पितरों का तपेण भी न करें 


इस पुस्तक का पहला संस्करण छः सात वर्ष पूर्व निकला 
था । परन्तु प्रकाशक और सुद्रक दोनों को निःसीम असावधानी 
से वह अत्यन्त ही विक्ृत और विरूप दशा में प्रकट हुआ। 
अतएव उप्का प्रकाशन व्यथे ही गया, समझना चाहिए। उस 
कृतपू्े दोष की माजेना के लिए, इतने समय तक ठदररने के 
अनन्तर, अब इसका यह दूसरा संस्करण भरकाशित किया 
जाता है। 


दौलतपुर ( रायबरेली ) । 


१६ मार्च, १६३० महावी र्साद द्विवेदी 


अतीत-स्माति 


१- आये ' शब्द की व्युयत्ति 

सभ्यता को उत्पत्ति क्रम क्रम से होती है, एक दम नहीं। 
[ मनुष्य सभ्यता को साथ लेकर पैदा नहीं दोता | हमारे आदिस 
पूवेज फल, मूल खा कर जीवननयात्रा निवोदद करते थे | उसके वाद 
सृगया-युग का आरम्भ हुआ। उस युग में भृगया-लव्ध मांस ही 
सब लोगों का प्रधान खाद्य था। उसके अनन्तर पशुपालन-युग 
लगा और पशुओं के दूध ओर मांस द्वी से उदर-पूर्ति होने लगी । 
सभ्यता के तीन युग इस तरह बीते । जब जन-संख्या बहुत वढ़ 
गई ओर फल, मूल, दूध और मांस से निवोह होना असम्भव 
हो गया तब सभ्यता के चौथे युग में कृषि अथात्‌ खेती की 
उद्भावना हुई। 

कृषि और कृषक को निरादर की दृष्टि से देखना भूखंता है। 
इस देश में कृषि का किसी समय बढ़ा आदर था। “उत्तम खेती” 
की कहावत इस बात का प्रमाण है। अब भी समझदार आदमी 
खेती को आदर की दृष्टि से देखते है। योरप और अमेरिका में 
कृषि-विद्या और कंषक का बड़ा आदर है। इन देशो में कृषि की 
बहुत उन्नति हुई है। मनुष्यों के प्राण अन्न ही पर अवलम्बित हैं। 


र्‌ अतीत-स्पृति 
बिना अन्न के विद्यानवल, बुद्धिबल और नीति-बल एक भी काम 
नहीं आ सकता | अन्न न मिलने से धामिक आदमी भी पशुवत्‌ 
हो जाता है और माता भी अपने सन्‍्तान की हत्या कर सकती 
है। आदमी और सब कुछ सह सकता है, पर अन्नाभाव नहीं 
सह सकता। पणुकुटी में वास करके भी मनुष्य भहयज्ञानों हो 
सकता है, किन्तु उस यदि अन्नन मिले तो उसको मलुष्यता 
शीघ्र ही उसे छोड़ भगे। इसी से संसार में कृषि ओर ऋषि-पिय्या 
की,अपेज्ञा कल्याणकर ओर कुछ भी नहीं है। कृषि-विद्या को 
अप्रसारित करने से हमारी सभ्यता चूणंविचूर्ण हुए बिना ल 
रहेगी । समराजिक, घाम्मिक ओर पारिवारिक सारे वन्धन ढीले, 
हो.जायेंगे और हमें फिर मांस, दूध और फल-मूलों पर बसर 
फरना पढ़ेगा। क्षतएवं जिन लोगों ने कृषि और क्ृषि-विद्या को 
उड़ावता की उनके हम चिरन्तन ऋणी हैं। 

इस,सम्रय “ आय्य ” कहलाने में हम अपना.गौरव सममते 
हैं। और गौरव की बात है भी जरूर । किन्तु “ आये ” शब्द का 
मूल अथ है “कृषक” (किसान) या “क्पक-सन्तान! । यह शब्द 
/%” घातु से निकला है । यह धातु गत्यथेक है। किन्तु अन्यान्य 
आय जातियों को भाषाओं में भी इसकी अहुरूप एक धातु है 
जिसका अथे खेती करना है।।, प्रीक भाषा में “ अर्‌-व ” धातु, 
लैटिन,भाषा में.८४ आर-ओ ”, गधिक सापा में “ अस्गन,” लिथू- 
तियत्र।भाषा में, ४ अऋर-ति ” और जेन्द भापा में “ रर ” घातु है। 
इन:धातुओं का अथ, खेती करना या. हल से.सेत जोतना है। 


आय्य शब्द की व्युलत्ति ३ 
परन्तु संसक्षत भाषा मे ४ अर्‌” धातु नहीं है। सम्भव है पुराने. 
जमाने मे “अर” धातु रही हो; पीछे से. छप्त हो गई हे। | अथवा 
यह भी हो सकता है कि “ ऋ ” धातु द्वी के रुपान्तर, / अर ” 
( और संस्कृत व्याकरण में ऋका अर होता भी है) और 
उसका मूल अथ “हल चलाना ” हो । यह भी सम्भव है कि इल 
की गति के कारण हो “ ऋ ” धातु का अर्थ गतिसूचक हो गया 
ह्दो । धज्ल धातु के उत्तर “थ्रत्त” प्रत्यय करने से “ अय्य ” और 
6 शयतू ” अत्यय करने से ४ आय्य ? शब्द की सिद्धि द्ोती है। 
विभिन्न भाषाओं के कृषि धाचक धातुओं का विचार करने से' 
जान पढ़ता है कि “अय्य” और “आय्य” दोनों शब्दों का धात्वथ 
क्रंषक है। इसका परोक्ष प्रमाण संस्कृत-साहित्य और व्याकरण में 
पाया भी जाता है। “ अय्य ” शब्द का एक अथ वैश्य भी है । 
पाणशिनि की अष्टाध्यायी के ठृतीयाध्याय के पहले पाद्‌ का “अय्येः 
स्वामिवेश्ययो: ” सूत्र इस वात का प्रमाण है)! फिर पाणिनि के 
८ इल्ट्र बरुए-भव-शर्ब” आदि (४-९०४९ ) सूत्र पर सिद्धान्त 
कौमुदी में आय्यों ओर आर््यायी शब्दों का अर्थ वैश्य-जातोय 
स्री और आय्ये शब्द का अथ वैश्य-पत्नी लिखा है। फिर, वाजस- 
नेय (१४-२८) और वैत्तिरोीय संहिता (४-३-१०-१) में चारों बर्णों 
के नास--अद्षान्‌, चत्र, अय्ये और शद्ू लिखे हैं । 
, .प्राचोन बैश्यों काःप्रधान काम कर्पण ही था। इन्ही का नाम 
/ “ अ्य ” है। अतएव “ आर्य्य ” शब्द का आधर्थ कृषक कहना 
/ वफि-विरहित नही । किसी किसी का मत है कि * अय्य ” का: 


४ अतीत-त्मृति 
अर्थ कृषक और “आउय्य” का कृपक-सन्तान है। ऋग्वेद में तहान्‌ 
शब्द का एक अथ है मन्त्रकतों | इसी अह्यन हो से ब्राह्मण शब्द 
निकला है । अद्यर अथोत भन्त्रकत्तों के पुत्र का नाम आाह्मण है। 
विश शब्द का एक अथ है मनुष्य । इसी विश से वैश्य शब्द की 
उत्पत्ति है, जिसका अथ है महुष्य-सन्तान | इसी नियम के अलु- 
सार / आय्ये ” शब्द का अर्थ “ आय्य-पुत्र ” अथात्‌ कृपक- 
सन्‍्तान हो सकता है। “ आय्ये ” शब्द का अथ चाहे ऋषक हो, 
चाहे कृषक-सनन्‍्तान दो; फल एक दी है। अतएवं आदि में 
४ आय्ये ” शब्द कृषक-वाची था। 

परन्तु इसमें लजा की कोई बात नहीं। कोई समाज ऐसा 
नहीं जिसमे जीवन धारण करने के लिए मृगयासक्ति छोड़ कर 
कृषि करने की जुरूरत न पड़ो हो और समा> के गौखशाली 
महात्माओं ने कृषि न की हो। कोई भो नह बात करने के लिए 
समाज के भुखिया महात्माओं ही को अग्रगन्ता होना १४ता है! 
क्योंकि ऐसा किये बिना और लोग पुराने पन्‍य को छोड़ कर 
नये पन्‍थ से जाते संकोच करते हैं। अतएव जिन्होंने कृषिकाय 
की उद्भावना पहले पहले की उनको अपने ही हाथ से हल 
चलाना पढ़ा । यही कारण है जो उन्होंने अय्ये या आय्य नाम 
अहण किया। 

वैदिक ऋषि इन्हीं कृषकों के वंशज थे। प्राचीन आय्यों की 
तरह वेदिक मन्त्रकतों ऋषि भी अपने हाथ से हल चलाते थे। 
इसके प्रमाण मौजूद हैं | ऋगेद में “ झष्टी ” शब्द अनेक बार 


आये शब्द की व्युपत्ति ५ 
आया है। यास्क्र और सायन आदि ने इस मत की पोषकता की 
है। इस विषय में ऋगेद के दो एक सन्‍्त्रों के भावाथे सुनिए-- 


(१) हे आहान-योग्य इन्द्र, तुम मलुष्यों के ( कृषी भाम ) 
हृव्य के पास आओ और अभिष्णु सोमपान करो। ८-३१२-१९ 
(२) हे सोम, मानवसमूह ( कृष्टयः ) जिससे तुम्दारे म्रत में 
च्रती बने रहे | ९-८६-६७ 
(६) तुम मनुष्यों के धारक और उनमें समिद्ध हो ( कष्टीना 
धतों उत मध्ये समिद्ध) ) ५-१-६ 
(४ ) सोमपान करके सब मलुष्य ( विश्वा: कष्टयः ) जिससे 
काम्य पदार्थ प्राप्त करते हैं. उसी महान्‌ इन्द्र की स्तुति करो। 
३०४९० ९ । 
इससे सिद्ध है कि “क्ृष्टी” शब्द का अथ वेदों में मनुष्य किया 
गया है। जिस समाज में कृपकधाची कृष्टी शब्द से साधारण 
मनुष्य का वोध होता है. उसमें ऋषि-काय्य ही प्रधान व्यवसाय 
सममना चाहिए । परन्तु झृष्टी शब्द का अर्थ थदि आप मनुष्य न 
करके कृषक ही करेंगे तो आपको क़बूल करना पढ़ेगा कि हमारा 
बेद अँगरेजी-पंडितों के कथनानुसार ५ हल जोतने वालों का गीत- 
समूह ” है। क्योंकि पूर्वोक्त मनन्‍त्रार्थों से प्रकट है. कि वैदिक ऊृष्टी 
लोग ही यज्ञ करते थे, मन्त्र पढ़ते थे, स्तुति करते थे। ऋग्वेद में 
। जैसे “पच्च मानुपा:” और “पञ्च जना:” आदि प्रयोग है बैसे ही 
» पच् कृष्टो'” भी है। अतएव इसमें कोई सन्देह नहीं कि ऋगेद 
॥ के समय में कृपिकाय्य ही आय्यों की प्रधान आजीविका थी 


अतोत-स्ट्टति 
और अष्ठी वथा आय्य शब्द का धात्वर्थ कृषक होने पर भी वे 
असाधा(ण मनुष्य-अर्थ में व्यवह्वत होते थे ॥ 


पैदिक समय में खेती कप्ना नीच काम नहीं समझा जाता था। 
#अ्र्ते: मा दिव्य: । कृषि उत कृपस्व” । अथोत पांसा मत खेलना; 
खेती करना | यह ऋग्वेद के दसवें महल का एक मन्त्र है। 
इसमें खेती करने की साफ़ भाज्ञा है। यदि कषि-काय्य बुरा सममा 
जाता तो कभी यह्‌ मंत्र वेदों में न पाया जाता। पूर्वोक्त मण्डल 
के १०१ सूक्त में कृषि-काय्ये-सूचक कितनी ही बातें है। चौथे 
मण्डल के ५७ सूक्त में खेत, खेत के स्वामी; हल, हलके केंड़ 
इत्यादि के विषय में अनेक श्रद्धापू्ण बातें हैं, जिनसे सूचित द्ोता 
है कि ऋषिजन खेती के काम को बड़ो श्रद्धा से करते थे। महा- 
भारत में लिखा है कि आमोद-धोन्‍्य नामक ऋषि खेती करते थे 
आर आरुणि आदि उनके शिष्य खेत में काम करने जाया करते थे | 
रामायण मे जनक का हल-म्रहण स्श्रुत ही है। जब महाभारत 
ओर रामायण के समय में भी बढ़े बढ़े ऋषि और राजा क्षण 
करना बुर न सममते थे तब घेदिक युग में राजा-प्रजा, पंडित- 
भूले सभी लोग इल-संचालन द्वारा खेती करेंगे, इसमें क्या 
सन्देह १ हां इस समय किसने दी आाह्मण, ज्षत्नो, विशेष करके 
कनवजिया ब्राह्मण, हल छूना पावक सममते है। परन्तु अँगरेज़ों 
के क्पा से यदि कानपूर का कृषि-कालेज वना रद्य तो कृषि-विष- 
यक वदिक सम्यता का पुनरुद्धार हुए बिना न रहेगा। क्योकि 
कालेज में दल चलाना भी सिखाया जाता है। 


आये शब्द की व्युर्पात्ति के 
इस समय लोगों के विचार चाहे जेसे हों पर बेदिक ऋषियों 
ले देवताशों तक को हलम्राही लिखा है। उनके विश्वास था कि 
देवताओं ने ही पहले पहल ऋषि-विद्या मनुध्य के सिखलाई है । 
ऋग्वेद के आठवें मण्डल में करव के पुत्र सौमरि ऋषि कहते हैं--- 
हे अश्विहय, मनु को सहायता करने के लिए तुमने खर्ग में 
इल के द्वारा पहले पहल यव-कर्षण किया। ८-२२-६ 
एक जगह और लिखा है--- 
हे अश्विद्वय, तुम ने मनुष्य के लिए दल से जो बोकर-+-अन्न 
उतलन्न करके, और वज़ से दृत्यु लोगों के दूर भगा कर, आये" 
ज्ञाति के लिए विस्तीण ध्योति प्रकाशित की । १-११७-२१, 
इससे सिद्ध है कि प्राचीन समय में हल जेतना, बीज बोना 
और खेती करना बुरा नहीं समझा जाता था। सब लोग खेती में 
श्रद्धा रखते थे। खेती करना अप्रतिष्ठाजननक कांम न था। यद्यपि 
४ आय्ये? और ४ कृष्टी ” शद्धों का आद्रय कृषक था तथापि 
ऋग्वेद के समय में चह साधारण मनुष्यों के अथ में व्यवहंत 
दोने लगा था। पीछे से “ आय्य ” शब्द का विद्वाद आदि और 
भी अच्छे अ्थों में व्यवहार होने लगा। अतएव यह,शब्द बुरे 
अथ का योतक नहीं। इसी तरह “हिन्दू” शब्द मुस॒स्मानों ने थद्पि 
#म लोगों के लिए बुरे अथ में प्रयुक्त किया तथापि चिरकाल से 
इम उसे लिस अथथ का वोधक सममते हैं वह बुरा नहीं। 


[ तितस्थर १६०४८ 


२- हिल ” शब्द की व्युथत्ति 


किसी किसी का मत है कि हिन्दू शब्द नदीवाचक सिन्धु शब्द 
का अपभ्रंश है और इंडस (7008) अथोत सिन्धुशब्द से ही 
झॉँगरेज्ञी-शब्द इंडिया ([7073) को उत्पत्ति है।किसों किसी 
का मत है कि अरबी हिन्द-शब्द से अँगरेज्ञो शब्द्‌ इंडिया निकला 
है। कोई केई पंडित हिन्दू-शब्द की सिद्धि संस्कृतन्‍्याकरण 
से करते हैं. और कहते हैं. कि वह दिसि+ दो + धातुओं से बना 
है और द्दीन अथोत बुरे या कुमागंगामी लोगों के दोष या द्‌रड 
देने वाले आयों का नाम है। बहुत आदमी हिन्दू-शब्द के फ्रारसी 
भाषा का शब्द मानते हैं. और उसका अर्थ चोर, डाकू, राहक्षन 
गुलाम, काला; काफिर आदि करते हैं । फरसी/में दिन्दू-शब्द ज़रूर 
है और भर्थ भी उसका अच्छा नहीं है। इसी से इस शब्द्‌ के अथ: 
की तरफ़ लोगों का इतना ध्यान गया है। सिन्परु से हिन्दू हो जाना या 
पुराने जमाने में हिन्दुओं के तुच्छ दृष्टि से देखने वाले मुसलमानों 
का, उनके लिए काफिर और गृलाम आदि अर्थों का वाचक शब्द 
प्रयोग करना, कई विचित्र बात सी नहीं। परन्तु पंडित धम्प्तोनन्‍्द 
महाभारतों न तो इन अर्थों में से किसी अथ को मानते हैं और न 
हिन्दू-शब्द को आज तक असिद्ध व्युपत्ति दी के क़बूत करते हैं। 
आपने पुरानी व्युत्तत्ति और पुराने अर्थ के ग़लत साबित करके 


हिन्दू शब्द की व्युत्पत्ति ९ 
हिन्दू-शब्द की उसत्ति और अथ एक नए ही ढंग से किया है। 
आप ने इस विषय पर, तीन चार वर्ष हुए, वेंगल|-भाषा में एक 
लेखमालिका निकाली थी | उसके उत्तर अंश का मठज़ब हम यहां 
पर, संच्तेप में, देते है-- 

फारसी में हिन्दू-शब्द यद्यपि रूढू हो गया है. तथापि वह उस 
भाषा का नहीं है। लोगों का यह ख्याल कि फ़ारसों का हिन्दृ-शब्द 
संस्कृत सिन्धु-शब्द का अपश्रंश है केवल भ्रम है। ऐसे अनेक 
शब्द हैं जो मिन्न भिन्न भाषाओं में एक ही रूप में पाये जाते हे । 
यहाँ तक कि उनका अथे भी कहीं कही एक ही है। पर वे सब 
भिन्न भिन्न धातुओं से निकलते हैं। उदाहरण के लिए शिव शब्द्‌ 
को लीजिए संस्कृत में उसको साधनिका तीन धातुओं से हो 
सकती है। पर अर्थ सबका एकहो, अर्थात्‌ कल्याण या महल का 
वाचक है। यही 'शिव' शब्द यहूदी भाषा में भी है। वह अँग- 
रेज़ी अक्तरों में “४००९०” लिखा ज्ञाता है। पर उच्चारण उसका 
शिव होता है। वह यहूदी भाषा में ' शू्‌ ? धातु से निकला है। 
उसका अथ है “लाल रंग” । यहूदियों में शिव” नाम का एक वीर 
भी हो गया है। अब, देजिए, क्या संल्कृत का 'शिव! यहूदियों के 
'शिव' से भिन्न नही ? लोग सममते हैं कि संस्कृत का "सप्ताह 
. और फ़रारसी का हफ़ा' शब्द एकाथवाची होने के कारण एक ही 
धातु से निकले हैं। यह उनका भ्रम है। ह॒फ़ा एक ऐसी घातु से 
निकला है जो संस्कृत-सप्ताह शब्द से कोई सम्बन्ध नहीं रखता। 


हक. 


फारसी में से (से) स (स्वाद )ख ( सीन ) श॒ (शीन ) ऐद्े 


९७० असीतन्झ्षति 
चार व हैं जिनका उच्चारण एक दूसरे से बहुत कुछ मिलता है। 
अतएव सप्ताह का 'स' हफ़ा के हु में फमी नहीं बदल सकता। 
हफ़ा शब्द सप्ताद का अपन्रंश नहीं। जो कोई उसे सप्ताह का 
अपभ्रशं सममते हैं वे मूलते हैं । 


ईसा के पांच सौ व वाद मुहम्मद का जन्म हुआ। उनके 
जन्म के कोई साहे सात सौ वष वाद मुसत्मानों ने भारत में 
थदापंण किया। यदि हिन्दू-शब्द मुसलमानों का बनाया हुआ है 
तो उसकी उमर वारह सौ वर्ष से अधिक नहीं । परन्तु पाठकों को 
सुन कर आश्रय होगा कि हिन्दू-शब्द ईसा के जन्म से भी कई 
हज़ार वर्ष पहले का है | तो फिर क्या वह वेदों में है ! नहीं। 
किसी शाल् में है ! नहीं। जैनों या चौड़ों के पुराने प्रंथों में है ( 
नहीं | फिर है कहां ९ है वह अग्निपूजक पारसियों के प्भग्रन्थ 
जेन्दावस्ता मे । जिन पारसियों फो आज कल हिन्दू लोग, धर्म के 
सम्बन्ध में, बुरी दृष्टि से देखते हैं उन्हीं के प्राचोनतम ऋषियों 
और विद्वान्‌ पंडितों ने हिन्दू-शब्द के आदिम रूप को अपने धर्म- 
अन्य में स्थान दिया है। प्रह आदिम रूप हनद शब्द है । यहूदियों 
की घमे-पुस्तक ओरड टेस्टामेंट ( बाइबल के पुराने भाग ) में भी 
हन्‌दू शब्द पाया जाता है। अब देखना है कि इन दोनों प्रन्‍्थों में 
से अधिक पुराना अन्य कौन है। 

क्रिश्चियन लोगों का कथन है कि वाइविल का पुराना भाग 
ऋषइस्ट से पांच हज़ार वर्ष पहले का है। इसमें कोई सन्देह नहीं। 
इसे वे पूरे तोर पर सच सममते हैं।पारसों कहते हैं-//077 


“हिन्दू शब्द की व्युलात्ति ह०। 
थणभाएवए०छ४७ 8 88 ॥0४७॥६ ७४९8७ छ'897 ३ 7 48 चर 
णोंत्‌ 88 6 दिया 07 6 ७07” “अ्यथोत्‌ धम्ममन्ध 
जञेन्दावस्ता इतता पुराना है जितनी यह सृष्टि ; बंद इतना -प्राचीच 
है जितना सूय्ये या चन्द्रमा ” । पारसियों की यह उक्ति सच है। 
'इसके प्रमाणु-- 

(१) यहुदियों का धम्म-शात्र, ओर्ड ढेस्टामेंट, हिज्ू 
अथोत इत्नीय भाषा में है और पारसियों को जेन्‍्दावस्ता ज़ेन्द 
भाषा में । दिजर भाषा की अपेक्षा जेन्द भाषा वहुत पुरानी है। 

(२) ओटड देस्टामेंट मे अनेक नये नये स्थानों ओर जंगलों 
का नाम है। वे स्थान और जंगल ज़ेन्दावस्ता के समय में न थे । 

(३) हाल साहेव और मिस्टर मलाबारी कहते हैं कि पुरानी 
पारसी जाति में मनु के आषे विवाह फे समान सभ्य विवाह पद्धति 
प्रचलित न थी। परन्तु ओल्ड-टेस्टामेंट मे इस अन्थ के विवाह का 
वर्णन है । ओरड-टेस्टामेंड के प्रचार के पू्ववर्ती समाज में जिस 
प्रकार को विवाह-अथा प्रचलित थी उसका वर्णन जेन्दावस्ता मे है 

(४) जुनन्‍्दावस्ता में यहूदी शब्द या यहूदी जाति का नाम 
नही है, पर ओरड-टेस्टामेंट में कम से रकम नो दफ पारसी जाति 
का जिक्र है । 

(५) वाइविल में कई जगह लिखा है कि पारतियों ने 
यहूदियां को जीत कर बहुत काल तक उनके देश में राज किया । 
'पर यहूदियों मे किसी ने भो पारसियों को विजय नहीं किया | 

(६) अग्निपूजा पृथ्वी 'को प्राचीन जातियें में सबसे 


है अतोत-स्मृति 
अधिक प्राचीन प्रथा है। ओल्ड-टेस्टामेंट के समय में अग्निन्पूजा 
बन्द हो गई थी; पर जेन्दावस्ता के समय में उसका खब प्रचार 
था। इन प्रमाणों से सिद्ध है. कि ओल्‍्ड-देस्टामेट से ज़ेन्दावस्ता 
पुराना अन्य है। 

बंगला संवत्‌ १३०६ के ज्येष्ट की “ भारती ” नामक बँगला 
भासिक पत्रिका में भारतो-सम्पादिका श्रीमती सरलादेवी, बी०ए०, 
लिखित एक प्रबन्ध छुपा है। उसका नाम है “ हिन्दू और 
निगर ” । उसमें लिखा है--/ हिन्दू-शब्द संस्कृत-सिन्धु-शब्द से 
्न्न नहीं है। .......- जुन्दावस्ता नामक पारसियों का पुराना 
घस्मप्रन्थ वेदों के समय का है उसमें हिन्दू-शब्द एक दफ़े आया 
है। हारोबेरेजेति ( अल्बुज ) पद्ाढ़ के पास पहले पहल ऐय्येल- 
बयेजो ( आय-निवास ) था। धीरे घीरे अहमंज़दाने ( पारसियों 
के परमेश्वर ने ) सोलह शहर बसाये। उनमें से पन्द्रहवें शहर 
का नाम हुआ “हप्तहिन्दव ”। वेदों में इसी को “ सप्तसिन्धव ”” 
कहते हैं। ज़न्दावस्ता में तीर-इयास्ते नामक एक पहाड़ के लिए 
भी; एक बार, “हिन्दव ' शब्द आया है। अनुभान द्वोता है, यही 
४ हविन्दव ! शब्द आज कल के हिन्दूकुश-पर् त का पिता है । 

# व्यवहार में न आने के कारण थहद मूल अथ धीरे धीरे 
भूल गया । तब, बहुत दिनों के बाद, वेयाकरण लोगो ने “स्यन्द” 
धातु के आगे ओऔशणादिक “ञअ ?” अत्यय लगाकर, किसी तरह 
तोड़ मरोड़कर, समुद्रार्थबोधक सिन्धु-शब्द पैदा कर दिया। यह 
उनको सिफ़ कारीगरी सात्र है ” । इत्यादि ! 


हिन्दू शब्द को व्युसत्ति (रे 


यह बात बिलकुल नई है। इसके पहले ओर किसो ने इस का 
पता नही लगाया । 


इससे माल्म हुआ कि हिन्दू-शब्द यवनों को सम्पत्ति नहीं ; 
उसे मुसलमानों ने नहीं बनाया । ज़ेन्दावस्ता नामक अति प्राचीन 
और पारसियों के अति पवित्न प्रन्थ में उसका प्रयोग सबसे पहले 
कुआ | ज़ेन्दावस्ता ग्रन्थ वेदों का समसामयिक है। प्राचीन पारसी 
लोग अग्निद्दोन्नो ( अग्नि के उपासक ) थे। आज कल के पुरा- 
तत्वज्ञ उनकी गिनती आाचीन आया मे करते हैं। 

अभी तक आपने हिन्दू-शब्द का सिफे अछुर देखा। अब 
देखिए अह्ुुरोसन्न वृत्ञ और उसके बाद वृत्तोसन्न फल | 

यहूदियों का धम्मशात्र, ओल्ड टेस्टामेट, ३९ भागो में बैंटा 
हुआ है। अथवा यों कहिए कि उसमें जुदा जुदा ३९ पुस्तकें हैं । 
उनमें से सन्नहवी पुस्तक का नाम है. “दि बुक आफ़ यस्थर ” 
477७ 800 0 78006/) इसका हिल्नू नाम है आज्थुर | इसके 
'पहले अध्याय में है-- 
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7. ७४७ व | 


अथात भह्दासुरस्‌ राजा ने इन्डिया से ईथियेपिया तक राज 
।किया। अब इस बात का विचार करना है कि * इन्डिया * ( हिन्दो- 
स्तान ) शब्द्‌ किस अथ का वाचक है। याद रखिए, यहदियों का 


१ अतीतनत्मृति 
ओएड-हटेस्टामेंट प्रन्थ इसा से पॉच हज़ार वर्ष पहले का है। वह 
[ हिज्रू भाषा में है। उसीके अँगरेजी अनुवाद में 'इंडिया' शब्द आया 
है। अच्छा, तो यह 'इंडिया” शब्द किस दिज़ु-शब्द का अनुवाद 
है। वह पूर्वोहिखित 'हन्‌दू' शब्द का भाषान्तर है। हिल्रू में 'हनद' 
शब्द का अथ है-विक्रम। गोरव, विभव, प्रजा-शक्ति, प्रभाव 
इत्यादि । यह बात ओरड-टेस्टामेंट में अनेक अवतरणों से साबित 
की जा सकती है। परन्तु उन सब प्रमाणों को देने से लेख अधिक 
बढ़ जायगा। इससे हम उन्हें नहीं देते। अब आजथुर-पुस्तक से 
जो वाक्य ऊपर दिया गया है उसके अर्थ का विचार कीजिए-- 
“आहासुरस्‌ राजा ने हनद्‌ ( शक्ति ) से इवियोपिया तक राज्य 
किया.” । जिस तरह अंगरेज़ी में बहुधा गुण-वाचक शब्द का 
प्रिचय सिर्फ उसके गुणों के उल्लेख से होता है उसी तरह द्िल्लु- 
भाषा में भी होता है। अतएव। “हनदू से इेथियोपिया तक राज्य: 
किया ” इस वाक्य का अथ हुआ “हनदू ( शक्ति विशिष्ट राज्य ) 
से लेकर इंथियोपिया तक राज किया ।” जिनको इस बात पर 
विश्वास न हो वे डाक्टर हेग का बनाया हुआ अऑँगरेजी--हिलू- 
व्याकरण देखने की कृपा करें। 


यहूदी लोग भीक ब्ोगों से पुराने हैं। श्रौस में एक ऐतिहासिक 
लेखक हो गया है। उसका नाम था मिगास्थनीज़ । उसने एक 
जगह लिखा है--/ यहूदी लोगों ने पारसियों से ज्ञान और शिक्षा 
औए भारतवासियों से घन और ग्रभुत्न प्राप्त किया था ” । यहू- 
दियों ने भारतवर्ष, में व्यापार करके बहुत धत्र फप्ताया था, यह. 


हिन्दू शब्द की व्युलत्ति ९५ 
बात यहूदियों ने अपने ही लिखे हुए इतिद्ास में स्वीकार की है ( 
। इसके और भी अनेक प्रमाण भोस और रोम-विषयक पुस्तकों में 
: पाये जाते हैं। यहूदी राजा दाऊद के पुत्र सालोमन के विश्व- 
: विर्यात सन्द्रि के लिए लकड़ी, चूना, पत्थर इत्यादि मसाला 
' हिन्दोस्तान से गया था। थराक्छश नामक एक भोक प्रत्थकार 
ने लिखा है -“ भारतवर्ष ।का विक्रम और गौख देख कर ही 
यहूदी लोग इस देश को हनूदू कह कर पुकारते थे ”। अब 
देखना है कि यहूदी लोगों ने इस दनूदू शब्द को पाया कहां से ९' 
पाया उन्होंने पारसियों की जेन्दावस्ता से। प्रमाण-- 

(१) यहूदियों के देश में बहुत काल तक पारसियो ने राज्य 
किया | उनके राज्य-काल में यहूदी अदालतों में ज्ेन्द भाषा ही 
बोलते थे । वे लोग ज़ेन्दावस्ता पढ़ते थे । इस से पारसियों के हिंद॒व 
शुक्द से यहूदी ज़रूर परिचित रहे होंगे; इसमें कोई सन्देह नहीं । 

(३) यहूदियों ने जेन्दावस्ता में अनेक देशों, पवतों, और 
नदियों आदि के नाम लिखे हैं। यथा 


जेन्द भाषा | दिन्रू भाषा । 

तराशश ( प्रएप७ ) ... परश्‌ 

मोशूजा «« मोशजा . 

मज़दाहा «० भेशाया ( 76889), )| 
कोशा »«« कीशा 

अर्‌दूजु »»" इयारजड 


दिवु-भाषा कोई स्वतन्त्र भाषा नहीं । वह फ्ेन्द भाषा से उसच्- 


१६ अतीत-स्मृति 
है। अतएव यह बात अखण्डनीय सत्य है कि जेन्द भाषा के 
'हिन्दव शब्द ही ने दिल्नू भाषा में हनूदू रूप घारण किया | इसको 
पुष्टि में अनेक प्रमाण दिये जा सकते हैं। 

पाठक, आपने मदयजनों को मुंडिया लिपि देखी है। न देखो 
होगी तो उसकी विशिष्टता से आप ज़रूर ही वाक्िफ होंगे। उसमें 
आकार, इकार, उकार आदि को मात्नायें नहीं होतीं। इससे बाबा, 
बीबी, बूबू, बोबो सब एक ही तरह लिखे जाते हैं | अपेक्षित शब्द्‌ 
पढ़ने वाले अपनी बुद्धि से पढ़ लेते हैं। इसी कारण कभी कभी 
मासा की मामी, किश्ती की कुश्ती, घड़ा का घोड़ा और “अजमेर 
गये” का “आज मर गये” हो जाता है। हिश्रू माषा भी ऐसी ही 
है। उसमें भी इकार, उकार, आदि नहीं है। वह दाहने हाथ को 
तरफ़ से लिखी जाती है। उसकी पुत्री अरबी और पौन्री फ़ारसी 
भाषा है। इन दोनों भाषाओं में जेर, ज़बर और पेश आदि चिन्हों 
के प्रयोग द्वारा वेय्याकरणों ने अकार, इकार और उकार का उचा- 
रण किसी प्रक्नार निश्चित कर लिया है। पर हिन्रू में यह बात अब 
तक नहीं हुईं। उसकी वर्णमात्रा में सिफे दोही एक स्वर हैं, सो भी 
अपरिस्फुट । चिन्हों के द्वारा अनेक शब्दों का उच्चारण होता है। 
इससे क्या होता है कि बहुत स्थलों में इकार का लोप हो जाता 
है । देखिए-- 

जेन्द्‌ । | 

किरियादू है #2 
पिकिना ,».. सफना 


हिन्दू: शब्द की व्युलत्ति १७ 


दिशिया .« .* अशयः 
दिज्रद «»«». यजानुद 
विरजोद «»«.. बरजादू 


यदि हम यह कह दें कि हिमू में हकार है हा नहीं तो सी 
अत्युक्ति न होगी। जो शब्द खास हिल का नहीं है उसमें पूरा इकार 
नही द्ोता । उच्चारण में इकार होने से भो वह लिखा नहीं 
जाता | यथा 


दिल्रू बघारण. --- . छिमू लिखावट 
जिद्दोवा »«. जहोवा 
इिखिल..| »«». अजूजलू 
इश्राइल »«--..यश्रदिल 
इजाया “«. आजाया 
इयाकुष .» . भाकूब 
मरियस »». मस्मू 


अतएव जेन्द-शब्द हिन्दृव का इकार यदि दिल में उड़ जाय 
तो भश्वय ही कया है ९ अच्छा, इकार तो यो गया; अब यह 
बतलाइए कि “हिन्द्व” का “व” कार कहां और किस तरह गया १ 
सुनिए, उसका भो पता हम बतलाते हैं। दिन्नू भाषा में त, थ, द, 
प, छे, ड, आदि अक्षरों का उच्चारण होने से व, फ ओआ और य 
का लोप हो जाता है । प्रमाणु-- 
दिन्रु-शब्द उच्चारण मे लोप 
तोबा-- तोहा 


१८ ' अतीत-स्मृति 


असूधुवा-- असथुद्दा 

सन्दृव-- सन्द्‌ अथवा सन्‌द्‌ 
गदबू-- गदू 

दाउद्वू-- दावद 

आदावो-- आदाहा 


अतएव पारसिंयों की ज्ेन्दावस्ता का पवित्र हिन्दव-शब्द हिल 
भाषा में “हनद्‌” हो गया । जो कुछ यहाँ तक लिखा गया उससे 
यह सिद्धान्त निकला कि-- 

(१) हिन्दू-शब्द पहले पहल जेन्दावस्ता में प्रयुक्त हुआ | 

(२) पारसी ज्ञोग इस शब्द के सृष्टिकतों हैं। 

(३) यहूदियों ने इसे अपनी भाषा में लेकर हन्‌दू कर दिया | 

प्रीक लोग दिन्दोस्तान से बहुत दिनों से परिचित थे। उनको 
इस देश से खूब अभिज्ञता थी। जिस रास्ते से प्रीक लोग हिन्दु- 
स्वान आते थे उस रास्ते मे एक पहाड़ पढ़ता था। कई कारणों 
से उन्हें उसके पास ठहरना पढ़ता था । इस रास्ते का व्शुन उन्होंने 
आहासुरस्‌ राजा की पुस्तक में पढ़ा था। बफ़ से ढकी हुई और 
बहुत ऊँची पव॑तमाला को रास्ते में देखकर ग्रोक लोगों ने अपने 
साथियों से उसका नाम पुछा। उन्होंने कहा, नाम हम नहीं 
' जानते । पर उनके साथ एक पुरोहित भी था। उसने कट्दा “मेने 
सुना है कि इसके एक तरफ हनद्‌ देश की सोमा है. और दूसरो 
तरफ इथियोपिया राज्य की राजनैतिक सीमा ” । इसी ईंथियोपिया 
राज्य का हिजु-ताम है कुश ( 0५४) ) बाइबिल (ओहड-टेस्टामेंट) 


च् 


हिन्दू शब्द को ध्युत्पात्त १९ 
की पहली पुस्तक, जेनोसिस, के दूसरे अध्याय को तेरहवीं 
आयत मे है-- 

४ 470 #6 ॥876 0 06 88000 एंए७१ 48 (ो0ा $; 
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जहाँ पर यह आयत है उसके किनारे टोका में लिखा है कि 
ईंथियोपिया को यहूदी लोग कुश कहते थे | मूल द्विल्नू में ईंथियो- 
पिया नहीं है; उसकी जगह कुश ही है | इसी कुश शब्द ने ओक 
भाषा में कोश ( 008॥) ) रूप धारण किया। यह कोशन्शब्द 
चेतना-विशिष्ट पुल्लिज्न दै। जैसा ऊपर कहा जा चुका है कोश, 
इथियोपिया राज्य का नाम है| हिजू-भाषा की तरह ओऔक भाषा के 
व्याकरण के झनुसार भो कोश-शब्द गुणवाचक है| दिज़ू-भाषा 
मे कुश या कोश शब्द्‌ का अर्थ सीमा भी होता है और पवेत भी 
होता है। इसी कुश या कोश से 'को”, कोहे शब्द निकले हैं 
जिनका अथ अरबी और फारसी भाषा में पव॑त था । पुराने जमाने 
में इस देश की पश्चिमी सीमा हिन्दूकुश-पवत था । रघु के दिग्वि- 
जय मे, महाभारतोक्त गान्धारी के विवाह-वर्णन भें, और पुराने 
भूगोल में इस बात का प्रमाण मिलता है कि हिन्दुकुश के आस- 
पास भारतीय राजो का राज्य था; पर उसके आगे न था। इन्हों 
कारणों से शक लोगा ने हन्‌द्‌ देश की सोमा के, अथवा हनदू 
देश के सोमाज्लापक पवेत के, अथ में इस पहाड़ का नाम “ हनदू 
कोश ” ( 870 ॥०७॥ ) रक्खा । यह दात युक्तिसब्बत्‌ ओर 
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सन्हेह-दन है । प्रीक भाषा मे पवत-शब्द पुर्तिज्न और चेतनावाद्‌ 
है। अपभ्रंश हवाते होते वह सतदूकोश से / इंडिकस ” हो गया | 
यही “ इंडिकस ” अंगरेजी राज्य में इंडिया (00॥ ) हुआ | 
अब देखिए, जेन्दावरता का हिन्दृव दिल भाषा में हुआ हनदू। 
हिल भाषा का हू प्रोक भाषा में हुआ हन॑दू कोश-इडिकेस | 
औक भाषा का इंडिकस अंगरेजों में हुआ है इंडिया । 

हिन्दूकुश से अटक के किनारे तक जो लोग रहते है वे परत 
भाषा बोलते हैं। ये तोग फ़ारस के आदिम निवासी है। फारसी 
से उनको भाषा बहुत मिलती है। धरम्मान्तर ग्रहण करने के पहले 
थे लोग पारसियों को तरह श्रग्तिपूजक थे । इन्हीं पश्तो बोलनेवाते 
भारतवातियों ने, भरथात्‌ ज़ेल्दावस्ता के मासनेवाले अग्निसेषक 
पुराने परसियों के बंशधरो ने। हन्‌द शब्द के आगे हर € प्रयोग 
करके, उसे ' हन्दु ' के रुप भें बदल दिया। परश्तो व्याकरण के 
अनुसार दन्‌दू ओर हिनदू शब्द के उत्तर हु उ प्रत्यय करने से 
+युक्त ” भ्रथ होता है। 5 प्रत्यय होने से हन्‌दू अथात्‌ शक्ति 
गौर, विभव, प्रभाव हस्यादि इत्यादि महिमायुक्त जाति सूचक 
होती है। क्योकि पर्तो-व्याकरण के नियमालुसार ४ प्रत्यय 
४ गुणवाचक जाति या गुणवाचक पुरुष के भागे होता है”। 
आधचीन भआाय्य हिन्दू-बाति के गौरव, पतिन्रल और विभव आदि 
को देख कर ही परतो बोलने वालो ने उ प्रत्यय का प्रयोग किया 
था। परतो भाषा मे हन्‌दू और हन्दु शब्द गौरवबाचक है | इसके 
प्रमाण मे पश्तों भाषा के दो पद्म नीचे पढ़िए-- 
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पुश्रों लबोदे जज्लीर फेजोयान्‌। 

उरो घरो नव्‌ लाखियालू लदे जहव रे 

हन्‌दु जेलू फालगो ॥ १॥ 
देवाद्‌ देरन ज, ज़रर्‌ उद्दे रम्‌। 
कतलेबे पते देश्‌ तर्‌ गो 
हनूदु एन्‌ सां ढेरों ॥२॥ 
इस प्रकार जेन्दावस्ता का * हिन्दव ” शब्द पश्तों में “ हन्द ” 
तक पहुँचा | सिक्खधरम्म-प्रवतेक गुरु नानक के सेनिक शिष्यों ने 
गुरुसुखी भाषा मे उसे ' हिन्दु ' कर दिया। नानक के पहले यह 
शब्द हिन्द, सिन्धव, हनूदू और इन्द तक रहा। हिन्दु-वंशान 
वरतंस सिक्खो ने अन्त मे उसे / हिन्दू ” के रूप मे परिवर्तित कर 
दिया । जो लोग कहते है कि हिन्दू-शब्द सीमाबद्ध है वे बड़े हीं 
आन्त है। कहाँ फारस, कद्दों यहूदी देश; कहाँ ग्रीस, कहाँ भहा- 
सुरस्‌ का राज्य | सब कहीं वहो प्राचीन हिन्दू नाम ! | 
इस विवेचना से सिद्ध हुआ कि हिन्दु-शब्द का अर्थ है-- 

विक्रमशाली, प्रभावशाली आदि । सुप्रसिद्ध फरासीसी लेखक 
जाकोलियेत ( 7807)0)8 ) ने अपने एक अन्थ मे लिखा है-- 
“असाधारण बल और असाधारण पिद्वत्ता के कारण पू्वकाल 
में भारतवर्ष पृथ्वी की सारी जातियों का आदरपात्र था।” जिस 
हिन्दू-जाति को साधुता, घीरता, विद्या, विभव ओर स्वाधीनता 
आदि देख फर पारसी, यहूदो, शक ओर रोमन लोग मोहित हो 
गये और मुसलसान-इतिहास लेखको ने जिस देश को स्वगें-भूमि 
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कह कर उल्लेख किया, क्या उसी देश के रहने वाले काफ़िर, काले, 
ग़लाम, कदाकार ओर परस्वापहारी कहे जा सकते हैं ! यह बात 
क्या कभी विश्वास-योग्य मानो जा सकतो है ! हिन्दू शब्द कदृशे- 
बोधक नहीं । हिन्दू-शब्द गौरव, गरिमा, विक्रम और वोरत्व का 
व्यखक है । तो कहिए, क्या आप अब हिन्दू-नाम छोड़ना चाहते 
हैं ९ जो ज्ञान, विज्ञान और सर्वशासत्रीय तत्वों का आदर्श है, जो 
प्राणशीतलकारी ब्रह्म--विद्या का आकर है, जो विक्रम और 
विभव की खानि है. वहीं पवित्र और प्रशस्त हिन्दू-नाम हमारे 
मस्तक की मरि है, हमारे देश का गौरव है, हमारी जाति के 
महत्व का व्यखक है और वहद्दी इस अधःपतित, अद्धंसृत, पदानत 
भारतोय आसय्येजाति के जातीय जीवन का पुनरुद्दोपक है। हिन्दू 
एक ऐसा शब्द है, एक ऐसा नाम है, जिसके उच्चारण से भप्न 
हृदय में फिर आशा का सश्चार हो जाता है; छ्लोण देह से बल- 
स्रोत फिर वेग से बहने लगता है; अन्तःकरण मे जातोय-गोरव 
का फिर श्रभ्युदय हो आता है; और मन में ब्रह्मानन्द्‌ का अतकित 
अनुभव होने लगता है। तब हिन्दू-नाम हम छोड़ें क्‍यों! 
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३-आदिम आर्य 
कफ कुतपतत--0 

बिलासपुर के श्रीयुक्त बी० सी० मजूमदार, बी० ए०, अच्छे 
पुरातस्ववेतता है। उनके लेख विद्वता तथा गवेषणा-पूर्णं होते हैं। 
अगस्त १९१२ के ४ माने रिव्यू ” मे सजूसदार महाशय का एक 
लेख बड़े महत्व का निकला है। उसमें उन्होंने यह दिखाने की 
चेष्टा की है कि भारत के आचीन आये कहीं बाहर से नही आये 
थे; वे यही के निवासी थे और इसी देश के पूर्वी और दक्षियो 
भागों से चल कर वे उत्तर-पश्चिमा अल में जा बसे थे। अक्तूबर 
१९१२ के “ माडने रिव्यू” में उनके इस कथन के कुछ अंश का 
खर्डन भी श्रीयुत रामचन्द्र के० प्रभू नाम के एक सत्यन ने किया 
है। लगभग सभी इतिहासकारों का मत है. कि भारतीय आय्ये 
कहीं बाहर से भारत मे आये | मजूमदार महाशय इस सिद्धान्त 
के विरोधी है। हम संक्षेप मे, उनकी उन युक्तियों को नीचे लिखते 
है जिनके आधार पर उन्होने अपना पूर्वोक्त मत स्थिर किया है। 

बेदिक मनन्‍्त्रों से इस बात का बिलकुल पता नहीं लगता कि 
उनके रचयिता आय्ये भारतवष मे कही बाहर से आये। अध्या- 
पक मेकडानल ने तो यहाँ तक लिखा है कि वेदों से यह वात 
प्रकट ही नही होती कि भारतीय आय्यों को अन्य किसी देश का 
कुछ भी पता था। आदिम मनुष्य-जातियों मे एक यह विशेषता 
थी कि वे अपने प्राचीन इतिहास को न भूलती थीं। थे उसकी 
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रक्षा, किसी न किसी रूप में, अवश्य करती थीं। यदि यह मान 
लिया जाय कि आय्य लोग भारत में कहीं वाहर से आये तो यह 
बड़े हो आश्चय्य की वात है कि वे अपने पृव्व॑ इतिहास को 
अपनी आ्राचीन भूमि छोड़ने की वात को विल्कुल ही भूल गये। 
अध्यापक हापकिन्सध का मत हैं कि अधिकांश वेदसन्त्रों की रचना 
उन देशों में हुई थी जो पजाब के पूर्व में हैं। तब यह केसे कहा 
जा सकता है कि प्राचीन आय्ये, सिन्धु नदी को जिसे वे उस 
समय समुद्रवत््‌ द्वी समझते थे, पार करके बाहर से भारत में 
आये ? बेदों से यह प्रकट नहीं होता कि भारतीय आय्यों को 
कभी सिन्धु पार करना पढ़ा | उस काल के आरम्भ में ओर उससे 
पहले भो मध्य-एशिया का कुछ खण्ड जल के भीतर भग्न था 
ओर भारतवर्ष एक द्वीप के सदश था | वल्तविस्तान और त्रह्मदेश 
पानी में डूबे हुए थे। सिन्‍्धु साधारण नदी की तरह नहीं, किन्तु 
समुद्र को तरह थी। उस समय वही जाति भारत में आने का 
साहस कर सकतो जिस ओर कहीं ठिकाना न होता और जिसके 
ऊपर कोई वड़ी भारी विपत्ति पड़ी द्ोर्ता | 
यदि यह कहा जाय कि आय्य लोग हिमालय के किसी दरें से 
होकर आये होंगे तो यह बात भी ठोक नहीं मालूम होती। ऐसो 
हालत में काश्मीर उनके रास्ते में अवश्य पढ़ता। अतएव ऐसे 
रमणोक स्थान को वे अपना उपनिवेश अवश्य वनाते | परन्तु 
आया के जितने प्राचीन ग्रन्थ हैं उनमें काश्मीर का जिक्र तो दूर 
रहा, उसका नाम तक नहीं है। आय्य लोग पीछे से काश्मीर में 
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जा बसे थे; पहले उन्हें उसको कुछ भो खबर न थो । उन भन्थो में 
जो बेदो से पीछे बने अनेक अन्यान्य देशों के नाम पाये जाते है । 
परन्तु, वेदो मे भारत के बाहर का एक भी भोगोलिक नाम नहों | 


मिन्न भिन्न देशो की भिन्न भिन्न जातियों में कितने ही वद्धव 
और तत्सम शब्द, एक ही अर्थ में, व्यवहृत होते हैं । उन्हीं शब्दों 
के इतिहास के आधार पर शब्द-शाख्न-बेताओं ने यह परिणाम 
निकाला है कि प्राचीन काल में, आदिम आपस्य, एकह्दी स्थान से 
कितने ही जत्यो में बंद कर, 9थ्वी के अन्य भागो में फैल गये। 
यदि ऐसा हुआ हो तो इसमें सन्देह नहीं कि अपनी प्राचीन 
भूमि छोड़ने के पहले ही आय्ये लोग बहुत कुछ सम्य हो चुके थे, 
क्योकि जिन शब्दों से शब्द-शास्तर-वेच्ा अपना यह मत पुष्ट करते 
है उनमे से कितने ही शब्द ऊँचे दज की सभ्यता के सूचक हैं। 
आजकल को असभ्य जातियो को भी थोड़ा वहुत दिशाओं का 
ज्ञान होता है। वे दिशाओ के कुछ न कुछ नाम अवश्य रख लेती 
हैं । इसलिए मानना पड़ेगा कि सभ्य आय्ये-जाति ने, अपनी प्राचीन 
भूमि छोड़ने के पूव्वे, दिशाओं का नाम अवश्य कुछ न कुछ रख 
लिया होगा । परन्तु हम देखते है कि वात ऐसी नहीं है। जितनी 
आय्ये भाषायें, आज कल संसार भे प्रचलित हैं उनमे दिशाओं के 
सूचक एक से शब्द नही। भारतीय अय्यों की भाषा भे दिशाओं 
के नाम “ उत्तर 9, 6 दक्षिण ए, 6६ पृव्व १) और दर पश्चिम १ हें | 
ये चारों शब्द और किसी भाषा में नहीं णये जाते। यदि आर्य्य 
लोग वाहर से भारत में आये तो यह नहीं माना जा सकता कि 
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उन्होंने, भारत में आने के पूवं, दिशाओं का कुछ नाम ही न 
रक्‍्खा था; या उन्होंने दिशाओं का नाम रख तो लिया था, पर 
भारत में आते ही उन्होने उन नामों को बदल डाला था। पिश्र 
के प्राचीन निवासिये। ने दिशाओं के नाम नील नदी के प्रवाह के 
अनुसार गढे थे | “ ऊपरी प्रवाह ” से वे उत्तर का मतलब लगाते 
थे ओर “ नीचे के प्रवाह ” से दक्षिण का। यदि प्राचीन आय्योँ 
द्वारा रच गये दिशाओं के नामों का पता लग जाता तो उनके 
पूवनिवासस्थल की स्थिति और उनका उसे छोड़ कर आगे बढ़ने 
का कुछ न कुछ पता भी अवश्य ही चल जाता । 

लोगो का खयाल है कि सूर्योदय और सूथ्योस्त के हिसाब से 
इमारे दिशा-सूचक शब्दों को रचना हुई । पू और पश्चिम, इन 
दोनों शब्दों से सूर्योदय और सूयोस्त का अथ लिया जा सकता 
है। परन्तु उत्तर और दक्षिण से सूय्य की गति का कुछ भी संबंध 
नहीं । यह भी सम्भव नहीं कि आदिम काल मे दिशाओं के लिए 
जिन शब्दों का उपयोग किया गया हो उतका दिशाओं से कोई 
सम्बन्ध हो न रहा हो | 

“उत्तर! शब्द का अथ है ऊँचा। “ उत्तर! शब्द के स्थान में 
* उदीच्य ! शब्द का भी प्रयाग होता है। उसका भी वही अथ है 
जो “उत्तर का है। भारतवष के उत्तर मे हिमालय पवत है। 
बह बहुत ऊँचा है। आयय लोग जब और जहाँ से पहिले चले 
होंगे, हिमालय पंत के नीचे अवश्य पहुँचे होंगे तो हिमालय 
किसी तरह उत्तर दिशा में नहीं पड़ सकता। 
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पुरातत्त्व-वेत्ताओं का मत है कि प्राचीन समय में, हिमालय 
के नीचे, उत्तर-पू्े के कोने में, किसी सभ्य जाति की बस्ती रददी 
होगी | यदि हम यह मान लें कि भारत के दक्षिणी भाग से कोई 
जाति, हिमालय के नीचे, उत्तर-पूव्व के कोने में, जो बसी और 
वहाँ उन्नति करके देश के पश्चिमी भाग मे, जहाँ की भूमि वड़ी 
ही उव्रा थी, जो फैली तो, हमें चारों दिशाओं के सूचक इन 
चारों शब्दों के अथ, भारत-भूमि की तत्कालीन स्थिति के अनुसार, 
सममभने में कोई दिक्कत नहीं पड़ती | 


(दक्षिण ” शब्द 'दक्ष” धातु से वना है। दक्ष” का अर्थ 
है-- बढ़ना ! | उसका अथ 'दाहिना ' भी होता है, परन्तु इस 
अर्थ में वह पहले व्यवहृत न होता था। बेदिक काल में एक 
देवता का नाम भी दक्ष था। वह अदिति का पिता था। इसलिए 
उसका दूसरा नाम “आदित्य! भी था। “आदित्य ” शब्द के अर्थ 
हैं--निल्सीम हृग्गोचर | जो लोग हिमालय के पृव्ब से उत्तर की 
ओर गये होंगे उन्हे, आगे चल कर, उक्त पव्वत को उँचाई के 
कारण, अवश्य रुकना पढ़ा होगा | इधर दक्षिण की ओर से भी 
लोगों के कुएड के कुण्ड आते रहे होगे। उस समय, दक्षिण ही 
विस्तृत दिशा रही होगी और वहो लोग! का निवास भो अधिक 
रहा होगा। इसीसे प्रत्यक्ष किवा द्ग्गोचर, परन्तु निस्सीम, 
विस्तार के कारण ही, उस समय उसका नाम “आदित्य ' पड़ा 
दोगा। इसी प्रकार हिमालय की ऊँचाई के खयाल से “उत्तर! 
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की, और दत्तिण दिशा के निस्सीम विस्तार के खयाल से 
दक्षिण ' शब्द की सृष्टि हुई दोगी। 

प्रोक् ओर लैटिन भाषाओं में जो शब्द “दक्ष ' से मिलते 
जुलते से हैं उनके वही अथ हैं जो, आजकल, संस्कृत में, इस 
शब्द के होते हैं । परन्तु संस्कृत के ' दक्षिण ” और ज़ेन्द भाषा के 
८ दशेन ” शब्द के वही अथ हैं जिनका उल्लेख ऊपर किया गया है । 

४ पृष्वे शब्द के अर्थ ये है--' पहला '-- पहले का ” और 
“ मृत-काल ' का। यह शब्द नूतन ' शब्द का प्रतिकूलाथवाची 
है। 'पूल्य ” और “नूतन! का श्रयोग ऋग्वेद के पहले हो सूत्त 
की दूसरी ही ऋक मे हुआ है। इससे इन दोनों शब्दों का अन्तर 
अच्छी तरह प्रकट होता है। “पश्चिम ” का अथ है ' पुराना! । 
अब यदि हिमालय के उत्तर-पू में रहने वाले लोग दी भारत के 
उत्तरी भाग में निवास करने वाले वेदिक ऋषियों के पूषज रहे 
होगे; तो उनका उत्तर में बस कर 'पूल्व' ओर ' पश्चिम ! 
दिशाओं के नाम रखना सर्वथा साथंक था | 


यदि यही सान लिया जाय कि दिशाओं का नाम सूर्य की 
राति के अनुसार ही रक्खा गया होगा, तो, फिर उत्तर ” शब्द की 
ठीक व्याख्या नहीं हों सकती, ओर, साथ ही साथ, भारतीय 
लोगों के निर्दिष्ट किये हुए दिशाओं के नामो से उन जातियों की, 
दिशाओं के नामों में कोई समानता नहीं पाई जाती जिनका 
प्राचीन सम्बन्ध हिन्दुओं से वतलाया जाता है। कृष्णयजुरबेंद मे 
लिखा है :-- 
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आचीनवर्श करोति देवों मनुष्या दिशों व्यभ्जन्त। 
प्राचों देवा दक्षिणां पितरः प्तीची मनुष्या उदीची रुद्र: ॥| 
इससे अकट है कि आचोन लोग दक्षिण-द्शा द्वो से आगे बढ़े 

थे । पूरव्य मे देवताओं का वास था | वे लोग जाकर उनसे मिले। 

फिर जो निरे मनुष्य ही थे वे पश्चिम में सुख भोगने के लिए 
गये । उत्तर में भी भीषण रुद्र का राज्य था। ये सब बातें पूर्वोक्त 
सिद्धान्त के अच्छी तरह पुष्ट करती है। 

य तो हुईं मजूमदार मद्दाशय को युक्तियां। अब उनके मत के 
विरोधी श्रायुक्त रमचन्द्र के? |प्रभू की बातें भी, संक्षेप में सुन 
लीजिए :-- 

मजूमदार मद्दाशय का सत है कि भारतीय आएय्ये कहीं बाहर 
से नहीं आये। सबसे बड़ो दलोल जा वे अपने इस मत की पुष्टि 
में पेश करते है वह यह है कि जिन अन्य देशो और जातियों से 
भारतीय आसय्यों का श्राचीन सम्बन्ध वताया जाता है. उनके यहां 
वहीं या उनसे मिलते जुलते द्शा-सूचक शब्द नहों हैं, जो भार- 
तीय आर्यो के हें। परन्तु बात ऐसी नहीं है। “पृष्वं! और 
दक्षिण /-इन दो शब्दी से अन्य देशो में भी उन्हीं दिशाओ से 
मतलव है जिनके वे भारत में बोधक है। पारसियों के प्राचीन 
अन्‍्थ अवस्ता भे पूर्व ” शब्द का अथे है-- पहला ' अथवा “सब 
से पहले '। पारसी लोग हिन्दुओ की तरद्द सूत्र धारण करते है । 
वे लोग सूत्र को “कुश्ती ” कहते है। कुश्तो के उत्सव मे जन्द- 
अचस्ता का एक मन्त्र पढ़ा जाता है, जिसमें ४ यौब्वीनीम ” शब्द 
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शआता है । विद्वान लोग इस शब्द का अर्थ ' पहला ' ही करते हैं । 
प्राचीन पारसी भाषा में पर, परवा, परवीं, परवीज्ञ, पौय्य, पौय्येनी 
आदि कितने हो शंब्द हैं जिनसे ताराओं का अथ्थ लिया जाता है, 
परन्तु उन्ही ताराओं का जो 'सूय्य-मण्डल मे “प्रथम ” अथोत्‌ 
श्रेष्ठ सममे जाते हैं। संस्कृत के “पूर्व ' शब्द से इन शब्दों का 
- घनिष्ठ सम्बन्ध मालूम पढ़ता है। 

मजूसदार महाशय स्त्रयं स्वीकार करते हैं कि दक्षिण ” का 
जन्द रूप * दांशन! है। वे यह भी मानते हैं कि लेटिन और 
ग्रोक भाषाओं 'में भी उसके सदश और उसीके आधुनिक 
अर्थों के जैसे अर्थ रखने वाले शब्द मौजूद हैं। यदि ऐसा 'है 
तो, क्या यह संभव नहीं कि लेटिन और ग्रीक भाषाओं के इन 
शंब्दों के अथे, प्राचीन काल में, वही रहे होंगे जो इस समय 
संस्कृत में थे ? रोमन, भ्रीक, डर आदि यारोप की प्राचीन जातियों 
मे प्रदक्तिणा को प्रथा जोरों पर थी। प्राचीन गैलिक भाषा में 
इस प्रथा को “ ढीजिल ” और रोमन भाषा में “ डेक्सट्रेटिस ” 
कहते थे | 'डोजिल ' शब्द की धातु गीज़ के अर्थ हैं--: दक्षिण ! 
तथा “ दक्षिण दिशा !। प्राचीन आरायरिश शब्द ' डेस, वेल्श, 
शब्द 'ढेहो' लैटिन शब्द “डेक्स्ट्रा/ गऔीक शब्द “डेक्सियस 
आदि भी इसी अथ के बोधक हैं। इन मे संस्कृत-शब्द ' दक्षिण 
का बहुत कुछ साहृश्य है और इनके अथे भी इसके आधुनिक 
अथ से मिलते जुलते है । 

मजूमदार महाशय का यह कहना भी ठीके नहीं कि प्राचीन 


हि 


(/ 
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श्राय्य दक्षिण से चल कर उत्तरी भारत में पहुंचे। उनके इस 
कथन का समर्थन किसी भो प्राचोन ऐतिहासिक कथा से नही 
होता | कुरु और पाच्याल नाम को आय्यजातियां उत्तरी भारत 
हो की थीं। उत्तर-कुरु और उत्तर-पाआाल के नाम से ही पुकारी 
जाती थीं। उपानिषदो से यही पता चलता है कि उत्तर-कुरु-जाति 
का“निवास दिमालय-पव्वत सांशा के उत्तर में था। ऋग्वेद में 
4 पूव्व-देव ” शब्द है। जिस मन्त्र में यह शब्द आया है उसका 
अर्थ है--// पृर्ती देवो ने पाश्चात्य देवो की रीति का अनुसरण 
किया, जिससे वे समृद्धिशाली हो गये ”। भाष्यकारों ने पूव्व-देव, 
का अथ “असुर ” किया है। अमर-कोश के रचयिता ने भी इस 
संयुक्त शब्द के यहो अर्थ किये हैं। इससे स्पष्ट है कि पूव्व मे 
असुरो का निवास था, जिन्होने पश्चिमी देवों से सभ्यता सीखी | 
जब पूठ्वे में असुर रहते थे तब मजूमदार महाशय का यह कहना 
केसे मान लिया जाय कि भारतीय आर्य पूव्वे से पश्चिम की 
आर गये । 

सूर्य की गति के अनुसार ही दिशाओ के नाम रक्खे गये. 
थे। यह बात ऋग्वेद, मण्डल १; सूक्त ९५, मन्त्र ३ से सष्ट है-- 


पृव्वोमनु प्रदिंश पाथिवानामृतून्‌ प्रशासद्धिद-धावनुष्छु | 


/ अथोत-ऋतुओ की रचना करके वह ( सूख्यं ) प्ृथ्वों की 


पूचोंदि दिशाओं को रचना करता है। अतएव मजूमदार महाशय 
की कल्पना समीचीन नहीं जान पड़ती | 


नवंबर के माढने-रिव्यू में मजूमदार महोदय ने प्रभू- महा» 
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शय की इस खरइ़ढनातमक अलोचना पर एक नोद प्रकाशित 
कराया है। उसमे आपने प्रभू-मह्शय के कोटिन्‍क्रम का विरोध 
न करके केवल इतना ही लिखा है. कि हैरानियों के विषय में भी 
आपने एक लेख लिखा है। यदि वह प्रकाशित हो जाता तो प्र 
महाशय को अपना लेख लिखने का कष्ट न उठाना पढ़ता । पर्तु 
अखस्थता के कारण वे अब तक उसे प्रकाशित नहीं कर सके। 
आए के इस कथन से सूचित होता है कि इंरानियों के विषय में 
अपना मत प्रकट करके आप अपनो करपना का सामश्षत्य सिद्ध 
करने के लिए तैयार हैं| 


[| जनवरी १६१३ 


४-आर्य्यों का आदिम-स्थान 
०७-०-चु>-रं4००--- 

पूना के / केसरी ” नामक प्रसिद्ध साप्ताहिक पत्र के सम्पादक 
पंडित बाल गन्नाधर तिलक, बी० ए०, एल-एल० बी० को लोग 
जितना उनकी विद्वत्ता के कारण जानते हैं उससे अधिक उनको 
उनके दुभोग्य के कारण जानते हैं। जब पहले पहल “ केसरी ” 
का जन्म हुआ था तभो एक मान-हानि के मुकदमे में फेंसने से 
उनके कई महदीने कारागार-वास करना पढ़ा था। १८९७ इंसवी 
में ४ शिवाजी के उद्गार” शीर्षक कविता प्रकाशित करने पर 
उनके ऊपर जो आपत्ति आई उससे उनका नाभ प्रायः सारे भारत- 
वर्ष भर ही में नहीं, किन्तु विलायत तक में हुआ। इस आपत्ति 
में कुछ अंश से उद्धार पाने में तिलक जी को विद्वत्ता हो उनको 
सहायक हुई । वैदिक साहित्य के वे अगाघ पंडित है, दूसरे देशों 
के साहित्य मे भी उनकी पारदर्शिता कम नहीं है। इस विपत्ति के 
पाँच सात वर्ष पहिले उन्होंने “ ओरायन ? (000॥ 07 8७« 
88070॥68 ॥॥ ॥॥6 ै/6(एां. 0 886 ५००४४ ) नामक एक 
पुस्तक लिखों थी। ओरायन का अथ है ४ अग्रहययण ” । इसमे 
उन्होंने चेदिक मनत्रो को आचीनता का प्रतिपादन किया है और 
इसा के १००० व पहिले की बातें उन्होने वेदों मे सिद्ध की हैं | 
इसी पुस्तक पर छत्घ हो कर अध्यापक मोक्षमूलर ने उनको, 

३ 


३४ अतोत-स्म्ृति 
जब वे पूर्वोक्त विपत्ति में पड़े थे तब, अपना सम्पादित किया हुआ 
ऋग्वेद भेजा और उनकी सिफारिश महारानी विक्टोरिया तक से 
की । इसके कुछ ही दिन पीछे त्रिटिश गवनमेर्ट ने उनको आपत्ति- 
मुक्त कर दिया। परन्तु तिलक भहाशय के समान दुर्दैवग्रल 
शायद्‌ हो कोई दूसरा मनुष्य हो। एक के अनन्तर एक आपत्ति 
उनको पेरे ही रहती थी। इस समय भी वे एक वसीयतनामे के 
माद़े में फँसे हैं। इसीलिए हम कहते हैं. कि उनकी विद्वत्ता के 
कारण उनके विद्वान ही विशेष जानते हैं, परन्तु दैवदुर्विपाक- 
जनित उनकी आपदाओं के कारण उनको सभी जानते है। 


विद्वानों का पहिले यह अनुमान था कि ऋग्वेद के प्राचीन से 
प्राचोन मन्त्र कोई ३००० वर्ष से अधिक पुराने नहीं हैं। परन्तु 
# ओरायन ” में तिलक महाशय ने यह सिद्ध कर दिखाया कि 
वैदिक ऋचाओं की रचना ईसा के ४,५०० वर्ष पहले और प्राह्मण- 
प्रत्थों की रचना ईसा के २,५०० वर्ष पहले ही हो चुकी थी। 
उनके मत में वेद और त्राह्यण इससे अधिक पुराने नहीं हैं। 
उन्होंने लिखा है कि वेद्िक काल में धासन्तिक विषवत्‌ ( वसन्‍्त 
ऋतु का अद्दोरात्र-समत्व ) अप्रहणी संक्रान्ति में हुआ करता 
था, परन्तु त्राह्मण-काल में वही ऋत्तिका में होने लगा था। इसी 
प्रमाण पर उन्होंने वेद और ब्राह्मणकाल का पूर्वोक्त अतुमान 
किया है। योरप और अमेरिका के विद्वानों ने पहले यह सिद्धान्त 
स्वीकार न किया, परन्तु उन्होंने जब विशेष गगेषणा की तब उनको 
भी “ओरायन ” के सिद्धान्त पर विश्वास आने लगा। इसका. 


आय्यों का आदिम-स्थान ३५ 
फल यह हुआ कि वेदों की अधिक श्राचोनता सिद्ध हुईं। यहाँ 
तक कि अमेरिका के वोस्टन-विश्वविद्यालय के सभापति डाक्टर 
वारन ने एक पुस्तक लिख कर यह अनुमान किया कि मलुष्य- 
जाति का आदिम निवास उत्तरी ध्रुव के आस पास था और वही 
हिन्दू तथा पारसियो का खर्ग कहलाता था। 
तिलक महोदय ने “ओरायन ” में जो कुछ कहा है उसकी 
अनुवृत्ति एक नये अँगरेजी ग्रंथ मे उन्होंने की है। उसका नाम 
है--.47006 [0०॥6 ॥॥ ४॥0 7४१७४ अथोत्‌ उत्तरी भुब में रहने 
का वेदों में प्रमाण । यह अभी कुछ ही दिन हुए प्रकाशित हुआ 
है | इसमे जो बाते कही गई है उनके कुछ अंश का अनुमोदन 
डाक्टर बारन ने पहले हो से कर रक्खा था जैसा कि ऊपर कहा 
गया है । डाक्टर वारन ने यह अनुमान किया था कि आदिम 
आय्य उत्तरी ध्रुव के आस पास रहते थे ओर वही पीछे से स्व 
के नाम से भ्रसिद्ध हुआ। परन्तु इस वात को समप्रमाण सिद्ध 
करने का पुण्य तिलक ही के भाग्य में था | यह पुस्तक तिलक को 
उद्धट विद्वत्ता और सुतीक्ष्ण चुद्धि का उत्कठ प्रमाण है। इसकी 
पढ़ कर पढ़े वड़े विद्वानों ने अन्थकता की सहस्त मुख से प्रशंसा 


# ॥00086 [णाए0े ०॥ 06 0570॥0 0 600 ४ एणद्वा। (4800 ६६ ६6 
+०५ी?20]6, 


(' इलाहाबाद के म्युआर संदल कालेज के प्रधान अध्यापक ढाक्टर 
, थीबो तिलक के इ्त सिद्धान्त को सच्चा नहीं सममते। आपने एक व्याख्यान 
' में ऐता ही कहा है। परन्तु जब तक डाक्टर साहब इस सिद्धान्त का 
| प्रभाण-पृंक ख्र्डन न करें तब तक उनका कथन स्वोकार नहीं क्या 
| जा सकता | 


३६ अतीतन-स्ृूति 
की है। औरों को तो बात ही नहीं “ पायनियर ” तक ने इसके 
स्तुति पाठ में अपना एक स्तम्भ खं किया है। पहली वार, 
विलक के साथ जब उनके मित्र गोपाल गणेश आगरकर, एस० 
ए०, कारायार-वासी हुए थे तब उन्होंने कारागार ही में एक 
पुस्तक लिखी थी। सुनते हैं, तिलक ने भी यह नह पुस्तक, इस 
बार, जेल में आरम्भ की थीं और उसको बहुत कुछ सामग्री 
उन्होंने वही इकट्ठी की थी। वहाँ के कठिन परिश्रम के अनन्तर 
जो समय उनको मिलता था उसमे वे वेदिक साहित्य से प्रमाण 
संग्रह करते थे | 

असामान्य-बुद्धि-बेभव-शालो पुरुषों की सभी लीलायें असा- 
भ्षान्य होतो हैं । बड़ी बड़ी आपत्तियों में भो उनका चित्त चथ्वल 
नहीं होता ; उनकी बुद्धि पूव्बवत्‌ बनी रहती है; वे जुरा भी मैये- 
च्युत नहीं होते | तिलक मद्दाशय इसके प्रत्यक्ष प्रमाण है। 

तिलक ने अपनी इस नई पुस्तक में यह सिद्ध किया है कि 
आदिम आर्य मेरु-अदेश, अथोत्‌ उत्तरी भरुव, के आस पास ही 
रहा करते थे। इस अनुमान के सिद्ध करने के लिए उन्होंने वेदों 
से, पारसियों की धर्म पुस्तक अवेस्ता से, और प्राचीन ग्रीक लोगों 
के यहाँ प्रचलित गाथाओं से प्रमाण उद्धृत किये है। उनके लेखन- 
कोशल, उनकी प्रमाण-चयन-प्रणाली, उनकी तकना-पद्धति को 
देख कर आश्चय होता है। उन्होंने अपने मत को इस योग्यता 
से अतिपादित किया है कि उसे स्वीकार करने मे बहुत ही कम 
सन्देह किया जा सकता है। किस अकाव्य युक्ति से उन्होंने 


आय्याँ का आदिस-स्थान ३७ 
आप्यों का आदिम स्थान उत्तरो भव मे निश्वय किया है, उसका 
छुछ आभास हम यहाँ पर देना चाहते है। परन्तु उत्तरी भव में 
रहने का नाम सुनते ही आश्चय होता है और इस वात पर 
विश्वास नही आता। जो प्रदेश सबंथा हिमाच्छुन्न, जहाँ जल 
ओर थल मे कुछ भी भेद्‌ नही, सभी हिममय ; जहाँ डाक्टर 
नानसेन के दृढ़ से दृद जहाज वफ की चट्टानों से टकरा कर 
टटने से बचे ; वहाँ वास ! यह बिलकुल ही असम्भव जान पढ़ता 
है; परन्तु यदि मेरु-प्रदेश में आय्योँका वास न माना जाय तों 
वेदों के अनेक मन्‍त्रों का ठीक ठीक अथ हो नहीं लग सकता। 
अतएव आज कल के इस बफे से ढके हुए देश में किसी समय 
आसय्यों का निवास लाचार होकर मानना ही पढ़ता है| 


सूथ्य की गति के हिसाव से प्रथ्वी के उत्तरी गोलाडु के 
निरक्ष-वृत्त से ६६ और ९० अंश के बीच का प्रदेश हिम-मण्ढल 
कहलाता है। वह सदैव वफ़े से आच्छुन्न रहता है। लापलेंड 
ओर साइवेरिया का कुछ भाग इसी मण्डल के अन्तर्गत है! इस 
मे प्रायः लाप जाति के मनुष्य वसते हैं। इस समय वहाँ जितना 
शीत पड़ता है, किसी समय, इससे भी अधिक पड़ता था। यहाँ 
तक कि बफ की नदियों बड़े वेग से वह निकल॒दी थीं और उनके 
अवाह में पड़ कर देश के देश उजाड़ होकर उनके नीचे दव जाते 
थे। इस हिम-प्रलय का प्रमाण वर्तमान हाथी का प्रपितामह 
मसोथ ( >(शघमाएत ) नामक ऐराबत है । इस समय 
यह जी व पृथ्वी में नहीं रह गया। परन्तु साइवेरिया में इसके 


३८ अतीत-स्मृति 
सेकड़ों अस्थि-्पण्जर बर्फ में गड़े हुए पाए गये हैं। किसो किसी 
ऐरावत के शरीर मे मांस और चमड़ा भो पूबंबत्‌ पाया गया है । . 
ये जीव हिम-प्रवाह के समय प्रवाह मे पढ़कर जमीन में गड़ गये 
थे। इसके सिवा भूगर्भ-बि्या के जानने वालों ने हिम-प्रलय 
के और भी कई प्रमाण पाये हैं | पहले भ्रलय के हुए न माल्ठम 
कितने दृज़ार वर्ष हुए। इसके अनन्तर और भी कई हिम-अलय 
हुए है। इस ऐरावत के दांतो में उसका चित्र भी खोदा हुआ 
मिला है। चित्र निःसशय मनुष्य ही के द्वारा खींचा गया होगा । 
फिर, सिश्र देश में कोई आठ हजार वर्ष की पुरानी क़बरें मिली 
हैं। उनके भीतर से पत्थरों के दृथियार; कई प्रकार के बतन 
ओर भनुष्यो के सकेश अस्थि-पखर आदि निकले है। इन बातों 
से सिद्ध है कि जो लोग मानव-जाति की उत्पत्ति ईसा के चार 
ही पांच हज़ार वर्ष पहिले मानते है उनका मत स्ंधा अग्राह्म 
है । इसा के कम से कम आठ ६ज़ार वष पहले ही मनुष्यों की 
सृष्टि हो चुकी थी। 


तिलक महाशय, अपनो इस नई पुस्तक मे, कहते हैं कि पूर्वोक्त 
हिम-प्रलय के समय पुराने आर्य हिम-मण्डल का छोड़ फर, कुछ 
दक्षिण की ओर चले आये थे। वहां आने के कई हज़ार वर्ष 
पहले वे मेरु-सन्निद्तित देश ( 470० ०४7०॥ ) भथोत्‌ उत्तरी 
भुव के निकट रहते थे। उस समय उस प्रदेश में चिरकाल शरद 
ऋतु रहती थी । जब शीत का आधिक्य अथात्‌ हिम-अलय हुआ 
तब उन्होंने वह देश छोड़ दिया | हिम-प्रलय होने पर मेरु-अदेश 


आय्यों का आदिम-स्थान । ३९ 


मानव-जाति के रहने योग्य न था। आसप्योँं के दक्षिण की ओर 
चले आने पर; फिर भी हिमके कई खण्ड-प्रलय हुए। इस कारण 
आय्याँ को धीरे धीरे वह देश भी छोड़कर ओर नीचे, दक्षिण की 
ओर, वढ़ आना पड़ा। तिलक के सत में अन्तिस हिस-प्रलय हुए 
१०,००० वर्ष हुए, और कोई ३००० वर्ष ईसा के पहले आय्ये-गण 
मध्य एशिया में रहने लगे थे । 


श्रीमान्‌ू तिलक ने आस्यों के मेरु-प्रदेश में रहने का जो 
सिद्धान्त निकाला है उसके अब संक्षिप्त प्रमाण सुनिए-- 

बेदों में उत्तरी-भुव सम्बन्धी जो बात हैं वे तो है दी, पारसियो 
की धम्म॑पुस्तक अवेस्ता में यह वाव अधिक स्पष्टता से लिखी है 
कि “एरायन वायजो” ( .877879 ५४५० ) अथौत्‌ आर्य्यों का 
स्वग-त्रोक एक ऐसे प्रदेश में था जहां बष में एकद्दी बार सूर्थोदय 
होता था। इस स्वरगेलोक को बर्फ की वधों ने नाश कर दिया । इस 
लिए उसे छोड़कर आर्य लोग दक्षिण को ओर चले आये । वेद 
और अवेस्ता के कितने ही'बचन इस बात की साज्ञो देते है कि 
हिम-प्रलय के पहले मेरुप्रान्त में बहुत कम जाड़ा पढ़ता था। वहां 
एक प्रकार का सदा वसन्‍्त रहता था। रिपट्ज़बर्गेन के समान 
स्थानों में, जहां, इस समय नवम्बर से मा तक, सूख्य जितिज के 
नीचे रहता है; उस समय ऐसे लता-पत्र और घास-पात उगते थे 
जो आज कल न बहुत सद॑ और न बहुत गम जल-चायु वाले देशो 
ही में होते हैं।इसके सिवा खगोल-विद्या-त्रिपयक कुछ बातें 
ऐसी हैं जो मेरुअदेश में एक विशेष रूप मे पाई जाती हैं। इन 


५० अतोत-स्मृति 


विशेष वातो का उल्लेख यदि वेदों में मिले तो उससे यह निरविवाद 
सिद्ध हो जाय कि वेदिक ऋषि उस प्रदेश से परिचित थे ओर 
उनके पूवज, किसो समय वहां रहते थे । 

उत्तरी भ्रुव में आकाश-मरणठल सिर के ऊपर धूमता हुआ जान 
पढ़ता है। यह उत्तरी ध्रुव की खगोल-सम्बन्धिती एक विशेष बात़ 
है। उसका वर्णन वेदों में विद्यमान है। उनमें आकाश के घूमने की 
उपत्ा चक्के (पहिए ) से दी गई है, ओर लिखा है कि यह दिव्य 
मण्डल मानों एक धुरी के ऊपर रक्खा हुआ घूम रहा है। 

इन्द्राय गिरो अनिशित सगो अयः प्रेरयं सगरत्य बुध्नात | 

ये अक्षेणेव च क्रिया शचीमिविष्वकृतस्तस्भप्रथिवीमुत्तयाम्‌ ॥ 

( ऋग्वेद, मण्डल १०, सूक्त ८६, मन्त्र ४) 

इसमें यह कद्दा गया है कि इन्द्र अपनी शक्ति से प्रथ्वी ओर 
आकाश को इस श्रकार अलग अलग थामे हुए है जेसे गाड़ी के 
दोनों चक्कों को उसका घुरा थामे रहता है| तिलक का कथन है 
कि आकाश का चक्रवत्‌ अमण भेरु-अदेश की अवस्था का सूचक 
है। इस देश के संस्कृत-साहित्य में यह बात ठौर ठौर पर पाई 
जाती है कि देवताओं की दिनन्रात छः मह्दीने की होती है। यह 
वात पुराणों में भी लिखी है, महाभारत में भी है, और ज्योतिष के. 
सिद्धान्त-अन्थों में भी है। पुराने ज्योतिषियों ने मेर-पत को पृथ्वी 
का उत्तरी भव माना है, और सूर्य सिद्धान्त में लिखा है-- 

मेरो मेपादिचक्राघे देवाः पश्यन्ति भारकरम्‌ । 
 झ०११, श्लोक ६७ 


आय्यों का आदिम-स्थान ४१ 


अयात्‌ मेरु में भेषादि-चक्राद्धंगामी सूथ के देवता सदा 
देखते हैं। 
यदि आशथ्योँ के पूवेज कमी उत्तरो भ्रुव में रहते थे तो उनके 
देवदा भी निःसन्देह वही कही रहते रहे होगे। प्राचीनो पर नवीनों 
की विशेष श्रद्धा होती है । इस समय हम लोग प्राचीन ऋषि- 
मुनि्यों को देवताओ से कम नहीं सममते। अतएवं सबंधा 
सस्भव है कि वेदिक आय्यों ने अपने पूवजों को देवता माना हो 
अब मनुर्तति का एक प्रमाण सुनिए-- 
दैवे राज्यहनी वर्ष प्रविभागस्तयो: पुनः। 
अहस्तन्नोदगंयनो रात्रि: स्याइक्षिणायनम्‌ ॥ 
आ० १, श्लोक ६७ 
अथांत्‌ मनुष्यों का एक ब्ष देवताओ के एक दिन-रात के 
बरावर है। इन दोनों का फिर इस प्रकार विभाग किया गया है-- 
सूर्य का उच्दराधिमुख-गमन दिन है और दक्षियाभिमुखनामन 
रात । महाभारत मे तो सुमेरु का बहुत अच्छा और स्पष्ट वर्णन 
है। बनपव के १६३ और १६४ अध्यायों मे अजन के सुमेरु-पर्वत 
पर जाने का विस्तृत वर्णन है। वहां लिखा है-- 
एन लहरहमेंर धृयाचन्द्रमसौ भुचम्‌ 
भरदक्षिणभुपाबृत्य कुरुतः कुरुनन्दन |] 
ज्योतीषि चाप्यशेषेण सर्वाप्यनघ सबेतः | 
परियान्ति महाराज गिरराज-प्रदक्षिणम्‌ ॥| 
आ० १६३, श्लोक ३४-६८ 


४२ अतीत-स्ृति 
पृग्य और चन्द्रमा प्रति दिन वाई से दाहिनों ओर को, 
मुमेर की प्रद्षिणा करे हैं| तारागण भो ऐसा हो करे हैं । 
थोड़ी दूर पर फिए लिखा है-- 
लतेजता तत्य नगोञमत्य महोपधोनाथ् तथा प्रभावात्‌ ! 
विभत्तमावो ने वभूव करिचदहोनिशानों पुरुपप्रवीर ॥ 
आ० १६४, श्लोक ८ 
अपनी दाप्त और महीपधियों से सुमेर-पदत अन्धकार को 
यहां तक जो लेता है कि रात और दिन का भेद हो नहीं रू. 


जाता | भ्रागे लिखा है-- 
५ ऐ ५ 
व्भूव रात्रिदिवसश्च तेपां सलवत्सरेशव समरानहुप : ॥ 


अ, १६४०, श्लोक १३ 

वहाँ के झने वालों का रात-दिन मित्ा कर हम लोगों का 
एक व होता है। इन प्रमाणो से यह सिद्ध है कि महाभारत के 
समय उसके रचयिता को उत्तरी-भरुव का ठीक ठोक ज्ञान था। 
सुमेर-की दीप का जो उत्तेख है उससे, वहुत करके, मेरव्योति 
(47008 9022 ) से अम्रिप्राय है। यह ध्यातिमाता उत्तरी 
ध्रुव हो में देख पढ़ती है। ये बातें ऐसी हैं जो व्योतिष शालर सम" 
र्धितों गणना, अथात्‌ गणित, द्वारा नहीं जानी गई होंगी, क्योंकि 
उस समय व्योतिष-विदया की इतनी उन्नति नहीं हुई थी। बिना 
आँख से देखे, अथवा जिसने देखा है उससे मुने, इनका इतना, विदुद्ध 
जान नहीं हो सकता । तैत्तिरीय ब्राह्मण में तो स्पष्ट लिखा है कि 


आरय्यों का आदिस-स्थान ४३ 


'जिसे हम वर्ष कहते हैं वह देवताओं का एक दिन है, ( २, % रेर। 
१) पारसियों की अवेस्ता मे भी ठोक एक ऐसी ही उक्ति है। 


उत्तरी ध्रव मे चैत्र से भादो तक अधिराम दिन रहता है; आर 
आश्विन से फाल्गुन तक अविराम रात रहती है| यह ९० अज्ञांश 
की वात है। वहां रात के आरम्भ और अन्त में, ५२ दिन तक, 
बराबर उषःकाल रहता है । ८९ अक्ञांश से नीचे के भू-भाग में 
आम क्रम से इस परिणाम में अन्तर पड़ता जाता है। यहां पर यह्‌ 
शंका हो सकती है कि जहां $ महीने रात रहती है वहां मनुष्य 
कैसे रह सकता है। इसका समाधान वहुत सरल है। पहले तो 
ऐसे स्थानों में, चार महीने के लगभग, तड़का ( उषःकाल ) रद्दता 
है। गरमियों में पांच बजे प्रातः:काल और सात बजे सायंकाल 
जितना उर्जियाला रहता है उतना ही वहां रहता है। अतएव कोई 
सांसारिक काम, उस समय, रुक नहीं सकता । फिर जो दे' महीने 
रात रहती है उसमें मेरु-ज्योति का बहुत हीं मनोमोहिंक प्रकाश 
होता है। मेरु-प्रदेश में भ्रमण करने वाले डाक्टर नानसेन ने मेरु- 
ब्योति ( 40078 006७8 ) का बड़ा हो विलक्षण वर्णन 
किया है। उन्होने लिखा है कि “ उसकी शोभा और आमा का 
बर्णन शब्दों द्वारा किया जाना सर्वथा असम्भव है। वह अन्त- 
दित प्रकाशपुख है। बिना देखे उसकी सुन्दरता का अलुमान 
मनुष्य को स्वप्न में भी नहीं हो सकता । वह आकाश में नृत्य सा 
किया करती है। वह कमो कभी तेजेमय सूयोकृति धारण करके 
सिर के ऊपर भांति भांति के. खेल से करती है। ” श्रतएवं, रात 


४४ - भर्तीतन्‍स्ृति 
में जहॉ ऐसा अलोकिक प्रकाश होता है. उस देश को मनुष्य- 
निवास के सबंथा योग्य समझा चाहिए। इसमे कोई सन्देह 
नहीं। डाक्टर नावसेन के अनुसार तो मेरु-प्रदेश के समान रस- 
णीय और देश ही नहीं । फिर जिस समय आयगण वहां “रहते 
थे उस समय वहां उतना शीत न पड़ता था। शीत छुछ था 
अवश्य, परन्तु बसन्‍्त ऋतु का सा था। शीत ही के कारण, 
अनुसान होता है, प्राचीन आये हवन करने लगे थे | उनके अप्रि- 
होन्री और हृदन-प्रिय होने का यही कारण जान पढ़ता है। दीप- 
दान इत्यादि की प्रथा भी इसी कारण से प्रचलित हुई जान पड़ती 
है। दो पक का उपयोग रात ही में होता है। दिन मे किसी देवता 
को दीप दिखलाना और न दिखिलाना वरावर है। 


प्रति व विषुव-बृत्त से उत्तर २४ अंश और दक्षिण भी उतने 
ही अंश तक सूर्य का आवागमन होता है। वेदिक काल में जब 
सूर्य विषव-दृत्त से उत्तर को जाता था तब उसे उत्तरायण संता, 
ग्राप्त होती थी; और जब वह उस वृत्त से दक्षिण को गमन करता 
था ठतव वह दक्षिणायन कहलाता था । उसी उत्तरायणश का नाम 
वेदों में देबयाल और दक्षिणायन का पितयान है | इस देवयान' 
और पिठ्यान का ऋग्वेद-संहिता में अनेक वार उल्लेख आया 
है। एक उदाहरण लोजिए-- 

प्र-मे पन्‍था देववाता अच्श्यन्तमधेन्तो वसुभिरिष्कृतास : 

अभूदु केतुरुषसः पुरस्ताअतीव्यागादधि हमेंम्यः ॥ 

मं० ७; सृक्त १६ मंत्र २। 


आय्यों का आदिम-स्थान ४५ 
अथोत्‌ देवयान-मांग हमको देख पड़ने लगा; उषा का केतु 
( पताका ) पूर्व दिशा में उद्ति हो गया। देवयान का उल्ला 
पिठ्यान है; उसका भी उल्लेख ऋग्वेद मे है, यथों :-- 
पर॑ सृत्यों अनुपदे हि पन्‍्था यस्ते स्व इतरो देवयानात्‌। 
चह्तुष्मते शरावते ते ब्रवीमि मा नः .प्रजां रीरियों मोत वीरान्‌ 
मण्डल १० सूक्त १८, मन्त्र ९ 
इसमें “ देवयानात्‌ इतरः ” इन शब्दों से पित्यान अथ लिया 
गया है; क्योकि देवयान का उल्टा पितयान ही हो सकता है। यहां 
' पर पित्यान सृत्यु का मार्ग साना गया है। जब देवयान का आर- 
सम उषा अथांत्‌ प्राप्तकाल से होता था, तब पिठ्यान का आरम्भ 
सायझ्ाल से होना हो चाहिए। इसलिए तिलक महाशय का 
अनुमान है कि देवयान से वैदिक ऋषियों का आशय दिन और 
पिठ्यान से रात का था | इन दो भागो मे, उस समय, वर्ष विभक्त 
था। यह लक्षण मेरु-पदेश मे तब भी पाया जाता था और अब 
भी पाया जाता है| पारसियों के धर्म-मंथ में भी यही बात लिखो 
है। वहाँ उसका और भो स्पृष्ट वर्णन दहै। लिखा है. कि ” जिसको 
वर्ष कहते है उसको वे लोग एक दिन मानते हैं। वहां पर चन्द्र, 
सृय्य आदि वर्ष मे एकद्दी वार उद्त और अस्त होते है और एक 
दिन एक वष के समान जान पड़ता है।” इससे अधिक स्पष्ट 
सेरुअदेश का वर्णन और क्या होगा ? दक्षिणायन सूर्य ही का 
, नोस पितृ-यान है । पिठयान में मरना अशुभ माना गया है। इस 
लिए भीष्म शरशय्या पर बहुत दिन तक पड़े पढ़े, मरने के लिए, 


. अतोत-स्व॒ति 
देवयान की प्रतीक्षा करते रहे। पित्यान में बराबर ६ महीने तक 
रात रहती थो। रात में मृतकों का दाह-का्य अच्छी तरह नहों 
हो सकता | इसीलिए इस काल में भरना बुरा माना गया है। 
इससे हज़ारों वर्ष को पुरानी रूढ़ि का चिन्ह, अब तक, इस देश में 
विद्यमान है | अब यहां यद्यपि केवल १५ घण्टे की रात डोतो है, 
तथापि रात में चिता दाह नहीं होता। यह रीति उसो प्राचीन वैदिक 
रीति को सूचक है । 

बेद्क साहित्य में लम्बी उषाओं का भी वर्णन है । जैसे पहले 
हम एक जगह लिख आए हैं, उत्तरी भुव में लगभग दो मद्दीने 
तक उषा अथात प्रातःकाल रहता है। ऐदरेय त्राह्मण में लिखा है. 
कि “ गवामयनम्‌ ” सन्न में होता ( हवन करने वाला ) उषःकाल 
रहते रहते, एक हज़ार ऋकू पाठ करता था। आश्वलायन ओर 
आपत्तम्म ने तो यहां तक कहा है कि सूर्योदय के पहले ही वे ऋग्वेद 
के समग्र दश मण्डलों की आवृत्ति करेंगे। इससे सिद्ध है कि उस 
सम्रय वहुत देर में सूयोंद्य होता था। ऋग्वेद के सातवें मण्डल के 
७६वें सूक्त के अन्तगंत दीसरे मन्त्र में लिखा है “ सूर्योदय के पहले 
वहुत दिन थे; उन दिलों में हे उषा, तुम स्रूय की ओर जाती थी ” | 
यहां पर देखिए, बहुत काल-व्यापिनी उषा का स्पष्ट उल्लेख है। 
ऐसी उषा केवल उत्तरी ध्रुव में होती है; अन्यत्र नहीं। 

जैसे प्रमाण ऊपर दिये गये हैं वैसे अनेक प्रमाण तिलक ने 
अपने अपूर्-पारिव्त्यपूर भन्ध में दिये हैं। वेदों से, जाह्मगों से, 
पुराणों से, ज्योतिष के सिद्धान्त-्मन्थों से, पारसियों के धर्म-मन्य 


आय्याँ का आदिमि-स्थान ७ 
से और भ्रीक लोगों की प्राचीन गाथाओं से उन्होने ऐसे अनेक वचन 
उद्धृत किये है जिनते'निर्षिवाद्‌ सूचित होता है कि किसी समय 
हम लोगों के पू्वज मेरु-अदेश में रहते थे। यहो नही, भूगभविद्या 
“के अखण्डनोय सिद्धान्तों द्वारा उन्होने यह भी प्रायः सिद्ध कर 
दिया है कि सानवसृष्टि का आरम्भ हुए अनन्त काल व्यतीत हुआ । 
पहले हिम-अलय के पूव्व प्राचीन आय्य उत्तरीय भुव के ठीक आस 
पास रहते थे और अन्तिम खण्ड-प्रलय हुए कोई १०००० वर्ष हुए । 
यहां पर एक शह्ढा होती है कि यदि आदिम आय्य भेरु-अदेश 
'में रहते थे; और वेदों मे जो आकाश-सण्डल, चन्द्र-सूय, दिन-रात: 
ओर उषा आदि का वर्णन है वह!यदि उसी प्रदेश का है, तो उन्होने 
वेदों में कहीं इस बात का उल्लेख क्यो नहीं किया। विचार 
करने का विषय है कि हम लोगो के जव सो पचास वर्ष को घात 
स्मरण नही रहती; जब हम, इस समय भी इतिहास की बड़ी वड़ीः 
घटलाओ को भूल जाते है, जब हम अपने पूर्वजों के नाम तक 
कभी कभी नहीं वतला सकते, तव यदि हज़ारों ब्ष पहले के अपने 
निवास स्थान के आय भूल जायें तो क्या आश्चय्य है!! फिर, 
वे एक प्रकार से भूले भी नही । बंशपरम्परा से जो छुछ उन्होने 
सुन रखा था उसे उन्होंने बेदिक साहित्य में सन्निविष्ट मी कर. 
दिया। देवरूपी अपने पूषेजो के द्न-रात ओर साथ प्रातः आदि 
का थोड़ा बहुत वर्णन करने मे वे नही चूके | 
हजारो बष से हम लोग वेदाध्ययन करते आये हैं; परन्तु उनके 
अध्ययन द्वारा आय्यों के आदिम स्थान का पता, आज तक, कोई 


४८ अतोतनस्मृति 


नहीं लगा सका | उसका श्रेय तिलक के लिये था; वह उनके आज 
आप्त हुआ | यदि इस बात का प्रमाशकत्तों कोई बिलायती पंडित 
होता तो उसकी कीति न जाने कहां कहां अब तक फेल गई होती। 
माननीय तिलक इस अद्धंशिक्षित भारत के वासी हैं; इसलिए 


उनका यश उतना शीघ्र न प्रसारित होगा। इसमें कोई सन्देह नहीं 
कि उन्होंने अपनी तीत्र बुद्धि ओर गम्भीर गवेपणा से एक महत्त्व- 
'पूर्ण ऐतिहासिक तत्व का पता लगाया है.। जो कोई उनके ग्न्थ 


को पढ़ेगा वह अवश्य उनकी प्रशंशा करेगा। उनकी पुस्तक के 


पढ़ कर और उनके अ्रकाण्ड परिश्रम का विचार करके, पढ़ने वाले 


के मन में एक अपूर्व भक्ति-भाव उद्त होता है। ऐसे अनेक 
वैदिक मन्त्र हैं जिनका आशय ठीक ठीक समम मे नहीं आता। 


परन्तु तिलक महोदय के मत का प्रचार होने पर, उनकी पुस्तक ' 


से सम्बन्ध रखने वाले उन मन्त्रों का भाव सहज ही में स्पष्ट हो 


जायगा | पुश्तक-कत्तो ने इस पुस्तक के लिए बहुत कुछ सामग्री. 
कारागार ही में एकत्रित कर ली थी। यह उनके लिये और भी . 


प्रशसा की वात है । एक प्रकार से यह अच्छा ही हुआ जो उनके 
राज-दण्ड मिला | यदि ऐसा न होता तो इस अज्ञातपूर्व वैदिक 
तत्व का उद्घाटन भी न होता । खेद्‌ की बात है कि ऐसा प्रकाण्ड 
पंडित, ऐसा बेदिक-तत्त दर्शी, ऐसा श्रमसहिष्णु, ऐसा गवेपणा- 
.धुरन्धर विद्वान इस तरह विपत्ति जाल में फँसता रहे ! 


[ मा १६०४ 


५-आचीन मिश्र में हिुओं की आबादी 
“माई फिदी ०-०० 

बहुत लोगों का खयाल है कि प्राचीन काल के हिन्दू कूप- 
भण्दूकवत्‌ रहना बहुत पसंद करते थे | अर्थात्‌ वे अपना घर छोड़ 
कर दूसरे देशों के जाने के बड़े विरोधी थे | पर यह खयाल अ्रम- 
मूलक है। न्यूयाक, अमेरिका, के ए० डो० मार साहव ने “इंडियन 
रिव्यू” मे एक लेख लिखा है | उसमें उन्होने सिद्ध किया है कि 
साढ़े तोन दज़ार वर्ष पहले भारत-बासी व्यापार आदि के लिए 
अन्य देशो में केवल आते जाते ही न थे; किन्तु वे मिश्र मे जाकर 
चसाभी गये थे । 

मिश्र में सान को ऐसी बहुत सो खाने है जो ईसा के पहले 
सोलहवी, सत्रहवी ओर अठारहवी शताच्दी में खोदो जाती थों | 
उप्त समय पश्चिमों स॑धार में कोई देश, आबादी या व्यापार में; 
इतना वदृ हुआ न था कि उसके सिक्के चलाने की ज़हूरत 
पढ़ती । अतल बाद तो है. कि इतने प्राचोन सप्य का एक भी 
पश्चिमी सिक्का अमो तक नहो मिला। पुराने से प्रुराना सिक्का 
जो मिला है, इसा के पहले चोदद्ववी शवाव्दों का है। इसके 
'विरुद्ध इस बात के दृढ़ प्रमाण मिलते है कि भारतवर्ध में अत्यन्त 
प्राचीन काल में भो खानें खोदो जातो थी ओर उनसे सेना 


निकाल कर सिक्के बनाए जाते थे । श्रुति, स्वृति आदि भारत के 
४ 


५० हे अतोतनस्वृति 
प्राचीनतम काल के साहित्य में भो अनेक प्रकार के सिक्कों के 
नाम आते है। यहां आवादी ओर व्यापार बढ़ने के साथ साथ 
सिक्कों और गहनों आदि के लिए से।ने की मांग भी अवश्य ही 
बढ़ गई होगो । सम्भव है, यहां काफ़ी सोना न मिलने से भारत- 
वासी मिश्र की खानों से सोना लाकर अपनी आवश्यकताओं 
को पूरा करते रहे हों । 
इस वात के सबूत मिलते हैं कि मिश्र में पहले पहल लंका- 
निवासी समुद्र के रास्ते से अरब, अवीसीनिया या एथिओपिया' 
गये । इनके वाद मलाबआार, कच्छ, उड़ीसा और बंगाल की खाड़ी 
के आस पास के रहने वाले मिश्र पहुँचे | उत्तरी भारत के निवासी 
बेक्ट्या, सीरिया और एशिया माइनर होते हुए, उन लोगो के 
बहुत पीछे, अथात्‌ इसा के पहले तेरहवी शताब्दी में बहां पहुँचे । 
यद्यपि मिश्रवालों ने अपने इतिहास में भारतवासियों का ज़िक्र नहीं. 
किया, यद्यपि उन्होने अपने इतिद्दास मे अपने धर्मशाद्ष और 
अपनो वंशपरम्परा के स्वतंत्र रूप देने को चेष्टा को है, तथापि 
उनकी प्रत्येक वात से हिन्दुस्तानीपन टपकता है। पूर्वोक्त मार 
साहव ने बड़ी ही दृढ़ ओर अकात्य युक्तियों से यह साबित कर 
दिया है कि हिन्दू लोग मिश्र में जाकर बसे थे और उन्हीं से' 
मिश्रवालों ने सभ्यता सीखो | 
मिश्रवाले अपने पहले राजा और घम-शाल्रः प्रणेता का नाम 
मीनस वतलाते हैं, जो हमारे मनु के सिवा और कोई नहीं । 
केवल मिश्रवालों ही ने नहीं, किन्तु उस समय की अन्य जातियों ने. 


प्राचीन मिश्र में हिन्दुओं की आबादी ५१ 
भी भनु को मनिस, मनस, सनः, मन, मन्नु आदि नामों से अपना 
व्यवस्थापक माना है। मिश्रवाले कहते है कि मनु को हुए कोई 
८६८४ वर्ष बीते । रोम और ्रीस वाले भी अपने एक देवता के 
इतने दी साल का पुरानां मानते है। डियोडोरस और जस्टिन 
आदि इतिहासकारों का कथन है कि यह देवता भारतवर्ष का है । 
भारत और मिश्र के प्राचीन सम्बन्ध के अनेक प्रमाण पाये 
जादे है | मिश्र की एक प्राचीन जाति का नाम “दानव” है। यह 
कहने की आवश्यकता नहीं कि “दानव” शब्द पुराणों में सैकड़ों 
जगह आया है। सत्ताईंस सौ वे पुराने कालूडिया के शिला लेखों 
से मास होता दै कि भारंत का व्यापार फारस की खाड़ों में खूब 
होता है। जिनाफन अपने ग्रन्थ में लिखता है. कि इंसा के ६०० वर्ष 
पहले भारत का एलची, सोज्ञय्बादशाह के दरबार में; गया था। 
उसके वाद भारत का व्यापार केवल मिश्र दो मे नही, किन्तु 
कार्थज और रोम तक फैल गया था| 
बढ़े बड़े विद्ठानो का कथन है कि भारतवप ने साढ़े तीन 
हज़ार वर्ष पहले ज्योतिष में खूब उन्नति कर ली थी। मिश्र ने 
सैकड़ो वर्ष पीछे मारतवासियों द्वी के द्वारा ज्योतिष का ज्ञान प्राप्त 
किया। इस वात के डूपस नामक एक ,फ्रेंच विद्वान्‌ ने बड़ी अच्छी 
तरह सिद्ध किया है। 
मिश्र की इमारतें और गुफानमन्द्रि सव हिन्दोस्तानी ढंग के 
है। यही क्यो, एक साहव की तो राय है. कि आयरलेड के बुर्ज 
भी हिन्दोस्तानो काट-द्ॉट के है! 


«२ अतीत-छ्ूति 
मिश्र को कोई साढ़े तीन हज़ार वर्ष पुरानों क्नरों में नील; 
इमली की लकड़ों और ऐसी ही अन्य (कई चोजें मिलो हैं, जो 
केवल भारतवर्ष में पैदा होती हैं! यूफ्रेटिस नदी के किनारे मघेर 
नामक स्थान की एक कतन्न में सागौन की लकड़ी पाई गई है| पह 
७५००० बष की पुरानी साबित हुई है। स्मरण रहे, सागौन के 
पेड़ हिन्दोस्तान के सिवा दुनिया में और कहीं नहीं होते। कड़े 
इतिद्ासकारों का मत है कि प्राचीन समय में मिश्र, रोम, औीस 
और एशिया-माइनर में ऐसी बहुत सी ओपधियाँ और वनस्पतियों 
काम में आती थीं, जो केवल,हिन्दोस्तान में उत्पन्न होती हैं। 
प्राचीन भारत के सिक्कों के नाम भो मिश्र आदि कई पश्चिमी 
देशों में प्रचलित थे | जैसे माशा, सिकल, ( सिक्का ) दीनारस 
( दीनार ) आदि। वहाँ की तोल-ताप के धाट आदि भी हिन्दो- 
स्तान ही के समान थे । सबसे वढ़ कर विचित्र वात यह है कि 
यहाँ का रुपया इसी नाप, तौल ओर रूप में प्राचीन मेक्सिको में 
अचलित था। 
प्राचीन मिअ्रवाले हिन्दोस्तानियों ही के वंशज थे। मार्टन 
नाम के एक साहव ने अपने ग्रन्थ में एक जगह लिखा है कि 
मसाला लगे हुए मुद्दों की सौ में अस्सी खोपड़ियोँ श्रार्थ्य-जाति 
की थीं। भारत के समान मिश्र बाले भी कई वर्णों मे विभक्त थे | 
एपोनस और प्लीनी आदि इतिहास-लेखकों का कथन है कि 
लौकी, नारगी, इंजोर, नाशपाती, चावल और लोहा आदि कई 
चीजें भारत ही से प्रिश्न आदि देशों में गई' । 


प्राचीन मिश्र में हिन्दुओं की आबादी ५३ 
मिश्र की बहुत सी जगहों के नाम-जैसे नील, शिव, एलीफेटा 
और मेरु आदि बिल्कुल भारतवर्ष की नक़ल है। मासी साहब ने 
अपनी एक पुस्तक के परिशिष्ट मे ऐसे ५६० शब्द दिये है जो 
संस्कृत और मिश्री, दोनों भाषाओं मे, एक ही से व्यवहत हैं । 
इन सब ग्रमाणों से सिद्ध है कि प्राचीन काल में भारतवासी 


मिश्र मे जाकर अवश्य आवाद हुए थे और इन्हीं से मिश्र वालों 
ने सभ्यता सीखी | 


| पितस्वर १६०८ 


६-बाली-दीप में हिन्दुओं का राज्य 


भारत-महासागर और प्रशान्त महासागर जहाँ पर मिलते हैं 
त्रहीं सुमात्रा, जावा आदि बहुत से द्वीप' हैं। किसी समय उन 
द्वोपो मे हिन्दुओं का राज्य था। संस्कृत-भाषा और हिन्दू-धर्म 
ने वहाँ पर अपना अठल प्रभाव जमा लिया था। इस बात के 
सेकड़ों चिह्न वहाँ पाये जाते है। चोद६वों शताब्दी में, मुसलमानों 
के आक्रमण के बाद इन द्वीपों में हिन्दुओ का प्रभाव घटने 
लगा । धोरे धीरे हिन्दू-धम, हिन्दू-राज्य और संस्कृत-भाषा का 
वहाँ लोप हो गया । इन द्वीपो के अधिकांश अधिवासी मुसलमान 
हो गये । परन्तु जो लोग अपने धर्म के अपनों जान से अधिक 
प्यारा सममते थे वे मुसलमान-संसग-दूषित बढ़े बड़े द्वीपो को 
छोड़ कर छोटे छोटे टापुओ मे जा बसे। बाली, लम्बक आदि 
दीप इसी भ्रकार के छोटे टापुओं में हैं। इन टापुओ में अब भी 
हिन्दू धर्म और हिन्दू राजें का राज्य है | 

बाली और लम्वक-द्वीप जावा के पूर्व हैं । यों तो बहों सैकड़ों 
छोटे छोटे द्वीप हैं, पर दिन्दुओं का राज्य केबल इन्हीं दो द्वीपो 
में बाकी रह गया है.। जिन लोगों ने इन ढ़ोनों द्ीपो के देखा है 
उनका कथन है कि ये द्वीप प्राइतिक सौन्दर्य्य मे अद्ठितीय हैं । 
वहाँ के नगर ओर आम संसार के बढ़े बड़े सुन्दर, मनोहर ओर 


बाली-द्वोप में हिहुओं का राज्य ५ 
शोभा-सम्पन्न स्थानों से टक्कर ले सकते हैं। वालो को बतावट 
वड़ी विचित्र है। वह वोच में ते खूब ऊँचा है, पर चारों ओर 
डाल होता चला गया है। कहते हैं कि इन दोनो दीपों के चारों 
तरफ का समुद्र सदा तरह्नसड्डुल रहता है। वहाँ अकसर तूफान 
आया करते हैं। इसलिए जह्याज़ के द्वारा इन टापुओ में जाना 
चड़ा विपज्ञनक है | 
वाली और लम्बक-द्वोप के आदिम निवासियों को शशक 
कहते है। उनको परास्त करके हिन्दुओं ने वहाँ अपना राज्य 
स्थापित किया । सुनते हैं कि लम्बकन्द्वीप के कुछ शशक इस 
समय मुसलमान हो गये है। परन्तु वहों के अधिकांश निवासों' 
हिन्दू हो है और उन्हीं का राज्य इन द्ीपों में है। हिन्दूत्लोग 
शशक मुसलमानों पर किसी प्रकार का अत्याचार नही करते; 
किन्तु उन लोगो से अच्छी तरद्द मिलते जुलते है | वद्दों का राज्य 
यद्यपि राजतन्त्र है, तथापि सब-साधारण जन राज-शासन से 
अप्रसन्न नही है । हों, इसमे सन्देह नही कि किसी किसी अपराध 
का दण्ड बड़ा हो कठोर है। इन राज्यो भे चोरों को अब भी 
आशदरढ दिया जाता है । व्यभिचारी ( स्री पुरुष दोनों ही ) वाँध 
कर समुद्र मे फेक दिये जातेहै। सतीत्व-धर्म का इतना अधिक 
सम्भान किया जाता है कि पता लगते ही असती ख््ियाँ तुरन्त 
भार डाली जाती है । एक वार किसी व्यभिचारिणो स्री को एक 
चूरोपियन सौदागर ने अपने यहाँ रख लिया। खबर लगते दी 
राजा का दूत साहव के घर पहुँचा। साहब और कुलठ एक 


५६ अतीतन्त्म॒ति 


कमरे में बैठे बात कर रहे थे। यह देखते ही राज-दूत क्रोध से 
जल उठा | उसने आव देखा न ताव, भ्यान से तलवार निकाल 
कर उस असती का सिर धढ़ से जुदा कर दिया और यह कह 
कर बहाँ से चल दिया कि हमारे राजा ने साहब को ऐलाही 
पुरस्कार देने के लिये कद्दा था । 


बालो और लम्बक के निवासियों मे जितने हिन्दू हैं वे प्रायः 
सभो शैव हैं। केवल दो चार दौद्ध हैं। शैव लोग चतुवंण में 
हैं। वहाँ वाले उन्हें अपनी भाषा में जाह्मण, क्षत्रिय, विषिय और 
शुद्द कहते है। यह कहने को आवश्यकता नहीं कि ये शब्द हमारे 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र ही के परिवर्तित सूचक हैं। 
बाली-निवासी चतुवंण को “ चतुजन्‍न्म ” कहते है। उच्च जाति 
के लोग नोची जाति की कन्या के साथ विवाह कर सकते हैं, 
परन्तु उन्हे अपनी कन्या नहीं दे सकते। यदि ऐसा सम्बन्ध कहीं 
हो जाता है तो उससे जो सन्तान होती है बह वर्णसकुर कहलाती 
है। असवरण-विवाह मे कोई बाधा नहीं दे सकता। तथापि 
ऐसा सम्बन्ध धर्मोनुमोद्त नहीं समझा जाता। केवल सबरण- 
विषाह हो के बे लोग धर्मोनुकूल सममते है । इस हिन्दू-राज्य में 
जितने नगर और भ्ाम है. उनमें केवल चतुवंश हो रह सकते हैं । 
कुम्हार; धोबी, रेंगरेज़, चमार और मेह॒तर आदि नगरों और 
थ्रामों के भीतर नहीं रह सकते, उनके लिये गाँव के बाहर स्थान 
नियुक्त होता है। वे लोग वहीं रहते हैं। इन सब जातियों को 
बाली के चतुण चास्डाल कहते हैं और उन्हे छूते तक नहीं | 


बाली-द्वोप मे हिन्दुओं का राज्य ५७ 
इन चतुबंणे-हिन्दुओ मे केवल वेश्य और शूद्र ही नाना प्रकार 

के देवताओ और देवियों की भूतियाँ नहीं पूजते। वहाँ आह्मणो 
का प्रताप अब भी अश्लुएण है और सर्वसाधारण उन्हे भक्ति 
और श्रद्धा की दृष्टि से देखते है। क्षत्रिय लोग सेना ओर विचार- 
विभाग मे काम करते है। ब्राह्मण लोग शिखा धारण करते है ; 
पर यज्ञोपवीत नहीं पहनते । मंत्रोच्चारण में ओकार का व्यवहार 
प्रचलित है । परन्तु वह्दों वाले उसे “ओग शिव चतुबदेज ”---यह्‌ 
मन्त्र पटते है। ये शब्द “ ओ शिव चतु्भेज्न” का केवल विगढ़ा 


हुआ रूप है । 


वाली-द्वीप के त्राह्मणेतर हिन्दू खाद्याखाद्य का कुछ भी विचार 
नही करते । वे गो-मांस तक खाते है। अन्य पश्चु-पक्षियो की तो 
बात हो जया है। मुर्गी और सुअर का मांस तो वहाँवाला का 
अत्यन्त प्रिय खाद्य है। यह बात वालो के केवल क्षत्रिय, वश्य 
और श॒द्रो ही की है। वहों के ज्ह्षण निरामिषह्ारी है। उनमे से 
कोई कोई ऐसे भी है जो केवल फल-फूल खाकर ही अपना जीवन 
निर्वाह करते है । अन्य खाद्य पदाथ हाथ से भी नही छूते । 


द्वीय में भिखारी ढेंढ़ने पर भी नही मिलते | यदि कोई मनुष्य 
कोई साधारण पाप-कर्म करवा है तो उसे प्रायश्वित्त करना पड़ता 
है। परन्तु प्रायश्ित्त करने वाले को शारीरिक दण्ड नही भोगना 
पड़ता । गावर या गोमूत्र भी नही झूाना पढ़ता | किन्तु जब वह 
अपना प्रियतम खाद्य त्याग करता है तब किसी गुफा में जाकद 


५८ अतोतनस्मृत्ति 
आज्ञात वास करता है और जक्षचय्य-त्रत धारण करता है। तभी 
“उसका आयश्नित्त होता है। बाली ओर लम्बक में सतीदाह की अथा 

अब भो वतमान है । इसे वहां वाले ४ सत्य ” कहते है । यह प्रथा 

क्षत्नियों ओर वेश्यों में विशेष रूप से प्रचलित है। वहां के हिन्दू 
बहु-विवाह कर सकते हैं। इसलिए यह अकसर देखा जाता है 
कि एक मनुष्य के मरने पर कई विधवायें चिता पर जलतो हैं। 
सृत मनुष्य का सत्कार करने को प्रणाली कुछ विचित्र सी है । जब 
काई मनुष्य मरता है तब उसी समय वह जलाया नहीं. जाता; 
किन्तु एक मास के घाद उसकी अन्त्येप्ठ-क्रिया की जाती है । 

साधारण आदमियों की अन्त्येप्ट-क्रिया जिस तरह की जाती 
है उस तरह राजा की नहों की जाती । रानियो को सहमरणरीति 
भी कुछ भिन्न है । राजा को अन्त्येप्ठ-क्रिया समाप्त द्वो जाने पर 
उसको चिताभसस्‍्त्त रख ली जाती है। उसके पाँचवें दिन सब 
रानियां एक निरिष्ट स्थान पर इक्ट्ठी देती हैं। उस समय पटरानी 
एक गोला फेंड॒तों हैं। बह गोला जहां गिरता है उसी जगह 
रानियां अपनो अपनी छात्ियों में छूरियां भोंक लेती है। इस 
तरह उनको सहमरण-क्रिया समाप्त हो जाती है । 

बाली-द्वोप में शाल-वाहन का शकाच्द्‌ अब भी व्यवहत है । 
वहां वाले उसे “ शकवषचन्द्र ? कहते हैं। वहां के शेव लोगों के 
पास बहुत से हस्त-लिखित ग्रन्थ पाये जाते हैं। उनमें से प्रधान 
ग्रन्थों के नाम उन लोगों की बोली में ये हैं--आगम, आदिगम, 
सारसमुश्चयागम, देवागम, मेश्वरलल, क्ोकान्तरागम, गन्यागम 


चाली-द्वीप में हिन्दुओं का राज्य ५९ 
इत्यादि । वहां के अनेक शाह्-अन्थ विलुप्त हो गये है । 

वाली ओर लम्बक द्वीप के हिन्दू पहले जावा में रहते थे। 
मुसलमानों के भय से वे वहां से बहुबाहु नामक राजा के साथ 
वाली-द्वीप में चले आये | ये लोग जाबा मे कब ओर किस घिल- 
सिले से आये थे, यह वात कोई नही जानता । हाँ, इतना पता 
अवश्य लगता है कि कलिब्नदेश के शेव्रों ही ने जावा मे हिन्दू- 
राज्य स्थापित किया था। 

भाषा, धर्म, आचार, व्यवहर आदि सभो बातें देश और 
काल के भेद से विभिन्न हा जाती है; परन्तु विभिन्न हो जाने पर 
भी उनमे कुछ कुछ साहश्य बना रहता है। बाली दीप की भाषा, 
धर्म, आचार और व्यवद्वार मे भो उसका परिचय पाया जाता 
है। इस द्वीप तथा आस पास के अन्‍्यान्य द्वोपो को भाषा के 
साथ संस्कृत का बड़ा घनिष्ठ सस्वन्ध है। इस बात को इन हीपो 
में जाने वाले सभो लोगो ने स्वीकार किया है । 

भारत-महासागर के इन दो हिन्दू-द्वोपो का इतिहास इस 
समय तिमिराच्छुन्न है। इन द्वीपो में हिन्दू लोगों नेकव ओर 
किस प्रकार उपनिवेश स्थापन किया, इसका लिखित इतिहास न 
तो बालीद्वीप ही मे मिलता है और न अन्य द्वी किसो देश में । 

यदि यह मान लिया जाय कि शैव लोगो ने वहाँ उपनिवेश 
स्थापित किया तो यह भी मानना पड़ेगा कि यह घटना वोद्ध धर्म" 


के आविर्भाव होने के पीढे को है। वाली द्वीप में शकाव्द का 
प्रचलन इस मत को पुष्ट करता है। परल्तु उपनिवेश-स्यापन 


६० ' अतीत-स्मृति 
करने के पहले भी हिन्दू लोग इन द्वीपों में प्राचीन काल से आते 
जाते थे, इस बात के बहुत से प्रमाण पाये जाते हैं। मृत्यु के बाद 
एक सास तक शव रखना बहुत पुरानी पद्धति है। बौद्ध धम के 
आविभौव होने के पहिले भो भारतवर्ष में इसका चलन था। 

भारतवध की भाषा ( संस्कृत ) बालो आदि द्वीयों में वहाँ की 
असभ्य भाषाओं के सेल से जिस प्रकार बदल गई है उसी प्रकार 
भारत के आचार-व्यवहार भी वहाँ परिवर्तित हो गये हैं। जब 
स्थान, काल और पात्र के भेद से भारतवर्ष ही के विभिन्न प्रदेशों 
में भिन्न भिन्न आचार-व्यवद्दार और भाषायें प्रचलित हैं तब यदि 
समुद्र-पार के दवीपों को भापा, आचार और व्यवहार भारत की 
भाषा, आचार, व्यवहार से कुछ कुछ भिन्न हो जायें तो आश्चय 
ही क्‍या है ? इस भिन्नता के होते भो भारतवर्षीय दिन्दुओ और 
बाली आदि द्वोपो के हिन्दुओ के आचार-व्यवहर ओर भापा मे 
बहुत कुछ सादश्य वतमान है। जो हो, इसमें सन्देह नहीं कि इन 
द्वीपों के हिन्दू भारत के प्राचोन हिन्दुओं के अध्यवसाय 
की कोति-चिह-स्वरूप होकर अब भी उनको गोरव-पताका 
फद्टरा रहे हैं। 


[ मई १६१६ 
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संसार में विचार और विवेचना की बड़ो ज़रूरत है। बिना 
'विवेचना के, बिना विचार के, सत्य का ठीक ठीक अनुसन्धान 
नहीं हो सकता | यदि किसी ने सत्य के पाया है तो विचार और 
पविवेचना ही की बदोलत पाया है। जब किसी बात की विवेचना 
की जाती है तब बहुधा विवाद उपस्थित होता है। क्योकि विवेचक 
जिसकी बात या जिसके रमत का खण्डन करता है बह, उसे 
विपक्षी की विवेचना ठीक न माहछूम हुई तो, उसका उत्तर देता 
है। इस तरह वाद-बिवाद बढ़ता और किसी मव या विषय-विशेष 
की सत्यता की जॉच करने ही की इच्छा से यदि दोनो पक्त 
विवाद पर कमर कसते हैं तो उनका मनोरथ सफल भी हो जाता 
है। इसलिए विवेचना की इतनी महिमा है। जान स्टुअट मिल ने 
तो अपनी “ खाघीनता ” नाम की पुस्तक मे विचार और विवे- 
चना का बहुत ही अधिक माहात्म्य गाया है। उसकी राय है कि 
किसी मत-प्रवतंक की यदि सचमुच ही यह इच्छा हो कि उसे 
अपने मत की योग्यता का यथार्थ ज्ञान हो जाय; और उसे विपक्षी 
भी मान ले, तो वह अपने ही मतवालों मे से किसी को कहिपत 
विपक्षी वना कर उसके साथ वाद-प्रतिबाद करे। विना इसके उसे 
अपने मत की सत्यता पर निश्चय पूर्वक विश्वास नहीं हो सकता | 


दर अतीति-स्मृति 

पर वाद-विवाद करने के नियम हैं। मनमानों वात कह देने का, 
नाम विवाद या विवेचना नहीं है। इस बात को भारत के दा्श- 
निक महात्माओ ने भी स्वीकार किया है। यदि कोई कहै कि १० 
और १० इक्कीस द्वोते हैं तो उसका यह उत्तर ठीक अवश्य होगा 
कि १० और १० इक्कोस नहीं वीस होते हैं । परन्तु विवेचना का 
यह तरीका ठीक नहीं है। विवेचक को चाहिए कि वह अपने, 
उत्तर को, अपने मत को, मज़बूत दलीलों से साबित करे और 
उसके साथ ही प्रतिपक्षी के मत का सप्रमाण खण्डन भी करे। 
जे। यह कहता है कि १० और १० बीस होते हैं, उसे चाहिए कि 
एक जगह १० और दूसरी जगह ११ लकोरें खीच कर वह अपने 
प्रतिपक्षी से उन्हें गिनावे और इस बात को साबित करे कि 
इक्कीस होने के लिए १० और ११ की ज़रूरत होती है। ऐसा 
करने से उसके ग्रततेिपक्षी का मत खण्डित हों जाएगा। तव वह 
१० और १० लकीरों को गिन कर सिद्ध करे कि उनका जोड़ वीस 
होता है । इस तरह उसके मत का सरडन होगा। यह उदाहरण 
कहिपत है। और भो कई तरह से नियमानुसार खण्डन-मण्डन 
हो सकता है । १० और १० मिल कर बीस द्वोते है । यह निश्नांन्त 
है। परन्तु इस प्रकार निश्नांत उत्तर देने वाले की तकपद्धति भी. 
जब सदोप मानी जाती है तब भला विता प्रमाण के यदि कोई १० 
और १० के जोड़ को २१ या १९ बताने लगे तो उसको तकना- 
प्रणाली का क्या फहना है। जिसे विवेचना में इस प्रकार की' 
पद्धति का अवलम्बन होता है वह हेय और उपेक्ष्य सममी' 
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/जाती है। उस पर ध्यान न देना ही अच्छा होता है। यह हम 
किसों को लक्ष्य करके नहीं लिखते | तकना का साधारण नियम 
, समझ कर हमने यहाँ पर उसे लिख दिया है। 


सरस्वती में गत वर्ष बराह-मिद्दिर पर एक लेख निकला | उस 
: में लेखक ने एक प्रमाण देकर यह साबित किया कि महाभारत हुए 
। ११,००० बष हुए। इसके बाद मद्रास की तरफ के एक वकील 
साहिव का एक लेख हमने पढ़ा। उसमे लेखक ने यह सिद्धान्त 
, निकाला था कि युधिष्ठिर को हुए सिफ ३००० बष हुए । उन्ही के 
नाम का उल्लेख करके यह भो हमने लिख दिया। अपनो तरफ से 
हमने कुछ भी नहीं लिखा | यह पिछला मत पं० गणपति जानकी 
राम ढुवे को रालत मार्म हुआ । इस पर एन्‍्होंने एक ओर सजन 
के सत के आधार पर एक छोटा सा लेख सरस्वती में छपने के 
लिए भेजा । उसे भी हमने छाप दिया । उसके अनुसार वर्तमान 
समय से ७१३१ वर्ष पहले युधिप्ठिर विद्यमान थे। यह मत खुद 
हुवे जी का नही । किन्तु एक दूसरे पंडित का है। इस पर हमने 
कहा कि दुबे जी यदि वकील साहब के मत का सप्रमाण खण्डन 
करके इस नये मत के सच होने पर ज़ोर देते तो उसका अधिक 
गौर होता । साथ द्वी हम ने यह भी दिखलाया कि उनके लिखे 
हुए मत की पुष्टि के लिए भी बहुत सी बातो का उत्तर देना वाक़ी 
है। यह हमने इसलिए लिखा कि हुवे जी विद्वार्‌ हैं और वाद- 
विवाद करने के नियमों को जानते है । इसलिए वे हमारे कहने: 
को बुरा न सममेंगे | 


"६४ ई अतोत स्मृति 
जिस समय दुबे जी का लेख हभारे पास आया, हम कर्मिं- 
हाम साटब की परातत्व सम्बन्धी रिपोर्ट पढ़ रहे थे। उनमें एक 
अध्याय देहली के ऊपर था। उसमें युधिष्ठिर के सम्बन्ध में गंभीर 
“गवेषणा से भरा हुआ एक लेख था। उसे हम दो ही चार दिन 
'पहले पढ़ चुके थे। इसलिए दुबे जी के लेख पर नोट देते समय 
“हमने कर्निहाम साहब का मत भी लिख दिया। उनके मत में 
“महाभारत हुए कोई सवा तोन हज़ार वर्ष हुए। हमने अपने मन में 
कहा कि जब सब्र अपने अपने मत लिख रहे हैं तब उनका भो 
'सह्दी । जो अपने मत को सबल ओर विश्वसनीय प्रमाणों से सच्चा 
'साबित कर देगा उसी का सत मान्य हो जायगा। किप्ती अगरेज़ 
ध्या मुसलमान को राय लिख देना क्या कोई अनुचित बात है ९ 


इस पर हमारे सुविज्ञ प्रयाग-समाचार ने हमारे नोट पर एक 
लेख-मालिका निकालनी शुरू की है।इस मालिका का पहला 
नम्बर ५ माच के प्रयाग समाचार में निकला है। आप की राय है 
क्ि विल्ायती पंडितों के पुरातत्व-विषयक सिंद्धान्द आन्तिमूलक 
ओर अविश्वसनीय होते हैं। सब नहीं, उतने ही जितने “ हम 
लोगो ” के सिद्धान्तों के विरुद्ध हैं | पर हमारी मन्दबुद्धि में यह 
आता है कि एक आदमो का सिद्धान्त दूसरे आदमी के सिद्धान्त 
के विरुद्ध होने ही से वह भ्रान्तिमान्‌ या विश्वासद्दीन नहीं हो 
सकता। विरोध होना अविश्वपतनीयता का चिन्ह नहीं। देशियों 
के भी सिद्धान्त भ्रान्तिमूलक हे! सकते है और विदेशियों के भी | 
पर प्रमाण की अपेक्षा होती है। क्या स्वदेशियों के सभी 
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सिद्धान्त विश्वसनीय होते हैं ? क्या कृष्ण-चरित के कतो के सब 
सिद्धान्त श्रान्तिह्ीन हें ! क्या पुराणों के प्रत्िप्त, श्रीक्ष्ण की 
अलोकिक लोलाओं को कपोल-कल्पना और बृन्दाबन-विहार- 
सम्बन्धी पौराणिक कथा को “ अतिप्रकृत उपन्यास ” मानने के 
लिए सब लोग तैयार है ? ये सब सिद्धान्त बह्लिम वाबू ही के तो 
हैं। ये उन्हीं के कष्ण-चरित मे है । 


हमारी प्राथना है कि युधिष्ठिर के समय का हमने ज़रा भी 
अनुमान नही किया । यदि किसी ने किया है तो व्धिम वावू और 
जनरल कनिहाम ही ने किया है। हमारा अपराध सिर्फ इतना 
ही है कि हमने कनिहाम के अनुमान के लिख भर दिया है। 
इसके लिए हम प्रयाग-समाचार से क्षमा मांगते हे। हमने 
कनिहाम साहब के अनुमान को दूस पांच सतरो मे लिख दिया, 
आपने बह्लिम बाबू के अनुमान को कई कालमो मे । हमारे और 
आपके लेख में फरक इतना ही है। 

हमने कनिहाम साहब के मत को जॉच करने की जूरा भी 
कोशिश नहीं की | क्योकि युधिष्टिर का समथ निर्णय करने के 
असिप्नाय से हमने अपना नोट लिखा ही नहीं। अतएवं उनके 
उल्लिखित प्रमाणो को पुराणो मे ढूंढने को हमने कोई जुरूसत 
नहीं समझी । जिसे युधिष्ठिर के समय का निर्णय करना हो वह 
उन्हे देखे और यदि कनिहाम ने अपने अनुमान में ग़लतियों को 
हो तो उनको सुधार दे । यदि प्रयाग-समाचार को यह राय हो कि 
दूसरे के अनुमान को कोई तब तक नही लिख सकता जब तक उस 


६६ अतीतन-स्मतृति 
अनुमान की साधनीभूत सामग्री को वह खुद न देख ले ओर उसकी 
सत्यता पर उसका विश्वास न हो जाय, तो मानों यह कबूल कर 
लेना होगा कि बल्लिम बाबू के निशेय में संस्कृत और अंग्रेजी के 
जितने प्रन्थों का नाम आया है उन सब के आपने देख लिया है 
और उल्लिखित वाक्यों की यथाथेता की परीक्षा भी कर लो है। 

बंगला के प्रसिद्ध उपन्यासकार बद्धिम बाबू ने क्रष्णचरित्र 
नाम की एक पुस्तक लिखी है। उसमें उन्होने महाभारत के काल 
का निर्णय भी किया है। इसी निणुय का भावार्थ प्रयाग समा- 
चार ने देना शुरू किया है। 

बड़ीम बाबू कहते है कि येरप के किसी किसी पंडित का 
मत है कि महाभारत ईसा के पहले चार पांच सौ वर्ष से अधिक 
पुराना भन्थ नहीं है । पर स्वदेशी पंडितो की सम्मति है कि महा- 
भारत वर्तमान समय से कोई पांच हजार वर्ष पहले का है। इन 
दोनों मतों को बाबू साहब “ धोरतर भ्रम परिपूणं ” बतलाते है। 
महाभारत कब हुआ इस सम्बन्ध में आपने अपनी मीमांसा में 
जिन भप्रन्थों और प्रन्थकारों का मत दियां है उनकी तालिका इस 
प्रकार है । 

विष्णुपुराण इसा के पहले १४३० वर्ष 

मत्ध्य और वायुपुराण ४ ४ १४६५ वर्ष 
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विलफड हु । )्र १३७० वर्ष 
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बुकाचन ईसा के पहले तेरहवीं शताव्दी 
प्राट ४. # वारहवी शताब्दी 


इन सब मतों में बल्लिम बावू विष्णुपुराण ही के मत को 
सच से अधिक ठीक सममते है। आप अपनी पसतक में लिखते 
हैं--“ विष्युपुराण से ईसा के १४३० बष पहले की आप्त होती है, 
वही ठीक है। मुझे भरोसा है कि इन सब प्रमाणों के सुन कर 
अब कोई यह न कहेगा कि महाभारत का युद्ध दापर के शेष में, 
पांच हज़ार वर्ष पहले, हुआ था !” अच्छा तो विष्णुपुराण ही का 
मत ब्धिम बाबू का हुआ । तदूनुसार महाभारत का युद्ध ईसा के 
१४३० वर्ष पहले हुआ; द्वापर के अन्त मे नहीं! अयाग-समाचार 
के भी शायद-यही मत ठीक जेँचा है। अच्छा १४३० में १९०४ 
जोड़ दीजिए | फल २३३४ वर्ष हुए । अब गत फरवरी की सरस्वती 
का वयालीसवों पष्ठ देखिए | वहाँ लिखा है कि--“इस हिसाव से 
महाभारत के कोई सवा तीन हज़ार वर्ष हुए? | कनिहाम साहव 
और व्लिम बाबू का सत एक हो गया। क्योकि ८४ वर्ष का 
अन्तर कोई अन्तर नहीं। फिर हमारे 'काई' शब्द पर भी तो 
ध्यान देना चाहिए | परीक्षित का जन्म साहब ने इसा के १४३० 
वर्ष पहले अनुमान किया है। ठीक वही समय विष्णुपुराण और 
व्िम बाबू के मत में महाभारत का है। अब वह्लिम बाबू के 
निणंय और कर्निहाम के अलुमान में भेद कहाँ है, यह समम में 
नहीं आता | किस निमित्त यह परिश्रम द्वो रद्या है, क्यो यह लेख- 
माला निकाली जा रही है, अभी तक यह हमारे ध्यान ही मे नहीं 
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आया | शायद अन्त की माला में इसका रहस्य खुले। बह्धिम 
बाबू ने अपनी पुस्तक में विलायती परिडतों के! दो चार उल्टी 


सीधी सुनाई हैं . उन्तका अनुवाद करके पाठकों का मनोरण्न 


करने के लिए यदि यह परिश्रम हो तो दो सकता है। 

गीता हिन्दुओं की सब से पूज्य पुस्तक है। उसमें लिखा है-- 

४ शुनि चैव श्वपाके व परिडता: समद्शिनः |” 

तब यदि हैट-कोट-धारी कोई मनुष्य कुछ कह दे तो क्‍या 
उसके हैट-केट के कारण ही उसकी बात अविश्वसनीय हो 
जाय ९ ऐसा तो नहीं हो सकता। यदि उसके कथन में कुछ सार 
है तो उसे ले लीजिए और यदि नहीं है तो जाने दीजिए । यह केई 
न्याय नहीं कि बिना प्रतिकूल प्रमाण के ही हैट-कोट और बूट 
वालों का पूरा तत्त्व-सम्बन्ध मे कुछ कहना सवंथा अश्रद्धेय है 
और तिलक, माला और पणडी वालों का कहना स्वेथा श्रद्धेय 
है। बह्लिम बाबू के चित्र में भी हम पगड़ी देखते हैं; परन्तु ऋष्ण- 
चरित्र में उन्होने बहुत सी ऐसी बातें कही हैं जिनके सुन कर 
धाम्मिक हिन्दू शायद काँप उठे । 

बद्धिम बाबू के लेख का जो भाव प्रयाग-समाचार के मार्य- 


वर सम्पादक ने हिन्दी में दिया है उसमें कई जगह दृष्टि-दोष दे 
गया है। उसके दो एक उदाहरण हम देते है । 


मूल-अष्ण-चरित-१ म खण्ड, हिन्दी भावाथ 
४र्थ परिच्छेद महाभारत प्राचोन अन्थ तो 


(१) महाभारत प्राचीन ग्रन्थ | है; परन्तु अब से चार झथवा 
बटे, किन्तु खि० पू० चतुर्थ कि । पांच शताब्दी मूर्वे रचा गया। 


| 


न्न्क - 
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पञ्चम शताब्दी ते प्रणोत हश्या- हिन्दों भावाथे | 
छिल । 

(२) पूर्वोक्त अन्य, पश्चम 
परिच्छेद्‌ 

प्रथमे देशों मतेरह समा- 


जो लोग यह कहते हैं कि 
कुरुक्षेत्र में महायुद्ध के अधि- 
वेशन हुये केवल ४९९२ वष व्य- 


स तीत हुए है, यह उन्रका कहना 
ना आवश्यक | ४९४२ | (तय नहीं है। इस बात के 


७ क् 8३. 

' अन्तर बुत झरदतर उड हृइया- | अवलम्ब न कर हम आगे 
. छिल, ए कथा सत्य नहें । इहा सिद्ध करेंगे। 
आम्रि देशी ग्रन्थ अवलम्बन 
करिशाई प्रमाण करिब | 

पहले अवतरण के हिन्दी--भावाथ मे “ खि० पृ० ” के छूट 
जाने से हज़ार वर्ष का अन्तर हो गया। दूसरे अवतरण मे और 
बातो के जाने दीजिए, सिर “केवल” शब्द के देखिए । अकेले 
इस शब्द के आ जाने से अर्थ का अनथ हो गया। यह शब्द्‌ मूल 
से नही है। ये न्रुटियाँ जान बूक कर नही की गई । सिफे असाव- 
धानता से हुई है। परन्तु हमारे माननीय सहयोगी का मतलब 
यदि सत्य के दूँढ़ने का है तो उसे अधिक सावधान रहना 
चाहिए। 

सुविज्ञ प्रयाग-समाचार से ह मारी यही प्राथेना है कि जो कुछ 
हमने लिखा है सिफ सत्य के अनुरोध से लिखा है। यदि हमसे 
कोई शब्द अनुचित निकल गया द्वै तो उसके लिए हम क्षमाप्रार्थी 
हैं। जिस लेख का यह उत्तर है उसके आरम्भ में कई बातें ऐसी 
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हैं जिनके उत्तर देना या जिन पर कुछ कहना हमने मुनासिब नहीं 
सममा । युधिष्ठिर के समय का निरणुय होना महत्व को वात है। 
इसी ख्याल से, शर्थना के रूप में, जो कुछ कहना था हमने कह 
दिया है । यदि और कोई ऐसो वैसी बात होती तो हम चुप रहने 
के सिवा और कुछ न कहते-- 


सत्यत्रत युधिष्ठिर के काल का निर्णय हो चुका। तीन खरडों में 
उसकी समाप्ति हुई । अन्तिम, अथात्‌ तीसरा खण्ड, २ एप्रिल्न के 
प्रयाग-सभाचार में निकला | २ मई तक हमने ओर राह देखी कि 
शायद्‌ इसके भी आगे कोई टीका-टिप्पणी निकले; परन्तु और 
कुछ नद्दी निकला । व्लिम बाबू के कष्णचरित्र के प्रथम खण्ड के 
सातवें परिच्छेद का नाम है “ पाएडवों की ऐतिहासिकता।” 
उसी का अलुवाद देकर यह लेख-मालिका पूरी कर दी गई | लेख 
का अन्तिम फलाश यह है। 

पाशिनि ने अपनी अट्टाध्यायी में, उपासना अथे के बोधक 
वासुदेवक और अजेनक शब्द की व्युपत्ति दी है। गोल्डरटुकर 
साहब का मत है कि जब पाणिनि सूत्र बने थे तथ गौतम बुध 
नहीं पैदा हुए थे। अर्थात्‌ पाणिनि का काल ईसा के पहले छठी 
शताब्दी कहा जा सकता है | उन के मत सें उस समय प्राह्मण, 
आरण्यकेपनिपद्‌ इत्यादि कुछ न थे और न आश्वलायन, सांख्या- 
यन आदि का ही अमभ्युद्य हुआ था । 

मेक्षमूलर के मत में ध्राह्मणां का समय ईसा के पहले १००० 
वर्ष है। अतएव वह्लिम वाबू ने पाणिनि का समय सा के पहले 


* राजा युधिष्ठिर का सप्तय ७१ 


अधिक से अधिक दशस या एकादश शताब्दी अनुमान किया | 

' आप ले बेबर साहब के “ भारत हेषी ” क्षी और उन्हीं के देश 

_ वासी गोल्डर्टुकर के “आचार्य ” की पदवी दी है। अस्तु । 
इससे यह सूचित हुआ कि ईसा के हज़ार वर्ष पहले ही महाभारत 
प्रचलित था और वासुदेव तथा अजेन आदि की गिनती देवताओं 
में होने लगी थी। यदि ऐसा न होता तो पाणिनि के वासुदेवक 
और अजनक के शब्दों को साधना न वतलानी पड़तो | अच्छा, 
महाभारत तो इंसा के हजार बर्षे पहले अचलित था, पर युधिष्ठिर 
किस समय विद्यमान थे ? अथवा महाभारत का युद्ध कव हुआ 
था  बह्दी ईसा के पहले १४३० वर्ष। वही विष्णुपुराण का सत 
जिसे व्लिम बादू ने पसन्द किया है। क्योंकि उन्हाने उसका कही 
सरडन नहीं किया | युद्ध होने के बाद तीन चार सो वर्ष में घासुदेव 
जोर अजुन इत्यादि की गिनती देवताओं में होने लगी दोगो। 
यहो बल्लोम बावू का मत है । 

सुविज्ञ सम्पादक जी ने किस लिए इतना परिश्रम किया; किस 

लिए यह लेख मालिका निकाली, से बात हमारो समझ में फिर 
नही आई । खेर, कुछ तो आप ने सममा हो दवेगा। सम्भव है, 
हस आपके सतलब के न सममे हे । पर एक प्रार्थना आप से 
हमारो है। वह यह कि यदि आप किसो का मत लिखा करें तो 
जरा सावधानी से लिखा करें। कुछ का छुछ न लिख दिया करें । 
आप को असावधानवा के दो एक उदाहरण हम और दिखलाये 
देते हैं। वे भी अनुवाद सम्बन्धी हैं-- 


लि 


कृष्श-चरित, सप्तम-परिच्छेद 

(१) आर इद्ओ सम्भव, 
थे तांहार ( पाणिनिर ) अनेक 
पूनेइ महाभारत प्रचलित हृश्या- 
छिल । 

(२) अतण्व महाभारतेर 
युद्धेर अनल्प परेह आदिम महा- 
भारत प्रणीत हर्याछ्लिल बलि- 
याये प्रसिद्धि आहछे। ताहार 
उच्छेद करिवार कोन कारण 
देखाय न। 

(३) अतएव महाभारतेर 
प्राचीनता सम्बन्धे बढ़ गोलयोग 
करार कहारओ अधिकार नाइ। 


अतीतनस्मृति 
प्रयाग समाचार का भावाथ 
और यह भी सिद्ध है गया कि 
उनके ( पाणिनि के ) बहुत पूछे 
से महाभारत प्रचलित था। 
इससे अब सिद्ध हो गया कि 
महाभारत युद्ध के थोड़े दी पीछे 
जो आदि महाभारत बना कर 
शामिल करने का दोष दिया 
जाता है इसके खण्डन की अब 
कोई आवश्यकता नहीं । 
अतएच महाभारत को प्राचो- 
नता में हस्तक्षेप करने का फिसो 
को अधिकार नहीं है । 


यहाँ पर पहले अवतरण भे जल्दी या असावधानता के कारण 


८४ सम्भव ” शब्द का अर्थ “ सिद्ध हो गया” कर दिया गया। 
सम्भव और सिद्ध होने मे कितना अन्तर है, इसके बतलाने को 
ज़रूरत नहीं । दूसरे अवतरण का हिन्दी भावार्थ हमारी समम मे 
बिल्कुल ही नहीं आया ! वेंगला वाक्य का मतलब है--“अतणएब 
जो यह प्रसिद्धि है कि महाभारत-यथुद्ध के कुछ ही पीछे आदिम 
महाभारत को रचना हुईं थी उसके उच्छेद, अथात्‌ खण्डन, का 
बोई कारण नहीं देख पढ़ता।” अजुवाद में “ संहाभारत बना 
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कर शामिल करने का दोष ” कहाँ से आया, नहीं माठ्म ! और 
वाक्य साथक भी तो होना चाहिये । तीसरे अवतरण मे 
# गोलयोग | ” का अथ हस्तक्षेप भो जल्दी में लिख दिया गया 
है। हस्तक्षेप की जगह “गोलमाल ” शब्द आता तो बह मूलाथ 
का अधिक बोधक होता । हस्तक्षेप और गोलमाल में फके है । 


[ जून १8०५ 


८-विक्रम-संवत्‌ 

हमारे समान इतर साधारण जनों का विश्वास है कि प्रसिद्ध 
शाजा विक्रमादित्य मालवा देश के अधीश्वर थे। धारा नगरी 
उत्तकी राजधानी थी। विद्वानों और कवियों के वे बढ़े भारी 
आशभ्रयदाता थे। स्वयं भी कवि थे | शकों, अथोत्‌ सीदियन गीक 
लोगों, के उन्होने बहुत बढ़ी हार दी थी । इसीसे वे शकारि कहलाते 
है। इसी जोति के उपलक्ष्य में उन्होने अपना संबत्‌ चलाया, जिसे 
१९६७ व हुए | इस हिसाब से विक्रमादित्य का समय इसा के 
०७ वर्ष पहले सिद्ध होता है। 

परन्तु इस परमम्परा-प्राप्त जनभुति या विश्वास को कितने 
ही भ्ह्न-विद्या-विशारद विश्वसनीय नहीं सममते । डाक्टर फ्लोट, 
द्वानेली, कोलद्वाने, बूलर और फ्गेसन आदि विदेशी और डाक्टर 
भाण्डारकर, भाऊ दाजी आदि स्वदेशी विद्वान ऐसे ही विद्या- 
विशारदो को कक्षा के अन्तर्गत हैं। इस अविश्वसनीयता का 
कारण सुनिए-- ु 

डाक्टर कोलहान के मन मे, नाना कारणों से, विक्रम-संवत्‌ 
के विषय में एक कल्पना उत्पन्न हुईं। इस बात को हुए कई वर्ष 
हुए । उन्होंने एक लम्बा लेख लिखा । वह “ इंडियन एंटिक्वेरी ” 
के कई अंकों में लगातार प्रकाशित हुआ । उसमें उन्होंने यह सिद्ध 


विक्रम-संबत्‌ ७५ 
करने को चेष्ट को कि इस संवत्‌ का जो नाम इस समय है वह 
आरम्भ मे न था पहले वह मालव-संवत्‌ के नाम से उल्लिखित 
होता था। अनेक शिलालेखो और ताम्र-पत्रो के आधार पर 
उन्होंने यह दिखाया कि ईसा के सातवें शतक के पहले लेखों और 
पत्नो मे इस संवत्‌ का माम मालवसंवत्‌ पाया जाता है। उसमें 
अंकित ' मालवानां गणस्थित्या ” पद का अर्थ उन्होंने लगाया-- 
मालव-देश की गणना का क्रम। और यह अथ ठोक भी है। 
कीलह्षन की इस गवेषणा का निष्कषष निकला कि सातवें शतक 
के वाद विक्रम-रंवत्‌ का नाम मिलता है. उसके पहले नहीं । पहले 
वो “ मालवानां गणस्थित्या ” की सब कही दुद्दाई है। अच्छा 
तो इस सालवन्संबत्‌ का नाम विक्रम-संबत्‌ किसने कर दिया, 
कब किया और किस कारण किया। डाझर कोलद्ान का कथन 
है कि ईसा के छुठे शतक में यशोधम्मेन नाम का एक पतापी 
राजा मालवा मे राज्य करता था। उसका दूसरा नाम हपेबर्धन 
था । उसने ५४४ ईसवी में हुणों के राजा मिद्िरकुल को मुलताव 
के पास, करुर मे, परास्त करके हूणो का बिलकुल ही तहस-नहस 
कर डाला । उसके प्रमुल् और बल का उसने प्रायः समूल 
उन्मूलन कर दिया। इस जीत के कारण उसने विक्रमादित्य- 
उपाधि अहए को। तव से उसका नाम हंष॑वर्धन विक्रमादित्य 
पड़ा | इसी जीत की खुशी में उसने पुराने प्रचलित मालव-संवत्त 
का नाम बदल कर 5पती उपाधि के अनुसार उसे विक्रम-संवत्‌ 
कहे जाने की घोषणा को । साथ ही उसने एक वात और भी 
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की । उसने कहा, इस संवत को ६०० वर्ष का पुराना मान लेना 
चाहिए, क्योंकि नये किंवा दो तीन बे के पुराने संवत्‌ का उतना 
आदर न होगा । इसलिए उसने ५४४ में ५६ जोड़कर ६०० किये | - 
इस तरह उसने इस विक्रम-संवत्‌ की उत्पत्ति इसा के ५६ या ५७ 
व पहले मान लेने की आज्ञा लोगों को दी । 

,.._ इस कह्पना के आधार पर विक्रमादित्य ईसा की छठी शताब्दी 
में हुए माने जाने लगे और उसके साथ महाकृति कालिदास भी 
खिँचकर ६०० धर्ष इधर आ पड़े। इस कल्पना के सम्बन्ध में 
आज तक सेकड़ों लेख लिखे गये हैं। कोई इसे ठीक मानता है, 
कोई नहीं मानता | कोई इसके इुछ अशों को ठीक समभता है, 
केाई कुछ को । 

डाक्टर कीलहाने तो इस कल्पना के जनक ही ठहरे | डाक्टर 
हानेली भी इसे मानते हैं। बिन्सेंट स्मिथ साहब ओर डाक्टर 
भाणडारकर कहते हैं कि मालव-संवत्‌ का नाम विक्रम-संव्त्‌ में 
बदल जरूर गया, पर बदलने वाला शुप्तवंशों राजा चन्द्रगुप्त 
प्रथम था | डाक्टर फ्लीट का मत है कि विक्रम-संचत्‌ का चलाने 
वाला राजा कनिष्क था। इसी तरह ये घिद्गान्‌ अपनी की ी 
हॉकते है। एक मत होकर सव ने किसों एक कल्पना के निश्रोन्त 
नहीं माना और न इस बात के माने जाने के अब तक कोई लक्षण 
ही देख पढ़ते हैं । 

राय बहादुर सी० वी० वैद्य, एम० ए०, एल०-एल० बी० ने 
इस बिषय में एक बहुत ही युक्तिपूर्ण लेख लिखा है। उनका लेख 
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अकाशित हुए कुछ समय हुआ | उन्होंने पूर्वोक्त कल्पनाओं के 
_निःसार सिद्ध करके यह दिखलाया है कि विक्रमादित्य नाम का 
एक राजा ईंसा के ५७ वर्ष पहले जरूर था। उसने अपने नाम 
से यह संबत्‌ चलाया । हमने इस विषय के जितने लेख पढ़े है 
सब मे वैद्य महाशय का लेख हमें अधिक मनोनीति हुआ और 
अधिक प्रमाण तथा युक्तिपूर्ण भी मातम हुआ | अतएव उनके 
कथन का सारांश हम नोचे देते है। 


इस संबत्‌ के सम्बन्ध में जितने वाद-विवाद और, प्रतिवाद 
हुए है, सब का कारण डाक्टर कीलहाने का पूर्वोक्त लेख है। 
यदि वे यह साबित करने की चेष्टा न करते कि मालव-संवत का 
नाम पीछे से विक्रमन्संवत्त हो गया ते पुरातत्ववेत्ता इस बात की 
खोज के लिए आकाश-पाताल एक न कर देते कि इस संवत्सर 
का नाम किसने बदला, क्ष्यों बदला और कब बदला । जिन लैखो 
और तात्न-पत्नो के आधार पर डाक्टर साहब ने पूर्वोक्त कत्पना 
की है उनके अस्तित्व ओर प्रमारिकत्व के विषय से किसी को 
कुछ संदेह नही । सन्देह इस बात पर है. कि पुराने जमाने के 
शित्रा-लेखों और ताम्र-पत्नो मे “ मालवानां गणस्थित्या ” होने ही 
से क्या यह सिद्ध माना जा सकता है कि इस संबत्‌ का कोई 
दूसरा नाम न था ? इसका कोई प्रमाण नहीं कि जिस समय 
के ये लेख और पत्र हैं उस समय के कोई और लेख था पत्र 
कहों छिपे हुए नहीं पड़े जिनमे यही संवत्‌ विक्रमसंबत्‌ के नाम 
से उलिखित हो ? इस देश को सारी पृथ्वी तो छान डाली गई 
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नहीं और न सारे पुराने मकान, मन्दिर, खंडहर आदि दी 
ढंद डाले गये। इस संबत्‌ के प्रचारक मालवा देशवासी हो 
सकते हैं । पर इससे क्या यह अर्थ निकाला जा सकता है कि 
मालवा के किसी एक मनुष्य ने किसी घटना विशेष के उपलक्ष्य में 
यह संबत्‌ नही चलाया १ यह कोई असंभव वात तो माछम होती 
नहीं । देश-वासियों के नाम से प्रसिद्ध हुआ संवत्‌ भी किसी विशेष 
पुरुष के द्वारा, किसी वहुत बढ़े काम की यादगार में, चलाया जा 
सकता हैं। रोमन संवत्‌ रोम-निवासियों के नाम से प्रसिद्ध है। 
परन्तु वह रोम-नगर की नींव डालने की घटना-विशेष की याद- 
गार में चलाया गया था | इसी तरह भमालवब-संवत्‌ का भी किसी 
एक मनुष्य के द्वारा, किसी विशेष घटना के कारण, चलाया जाना 
सर्वेथा संभव है। मालवा में मालव लोग वहुत पुराने ज़माने से 
रहते थे | गोतम बुद्ध के समय से तो उनका नाम-निर्देश साफ 
तोर पर किया जाता है. पर उस ज़माने में मालव-संबत्‌ का प्रचार 
न था | उसका अस्तित्व ही न था | इस संवत्‌ की उत्पत्ति इंसा के 
५७ बप पहले हुई मानी जाती है। इससे यह देंखना चाहिये कि 
उस समय मालवा में केई वहुत वड़ी घटना हुईं थी या नहीं और 
विक्रमादित्य नाम का कोई राजा वहां था या नहीं | 

जिन ताम्र-पत्नों के आधार पर डाक्टर कीलहान ने अपने 
कल्पना का मन्दिर खड़ा किया है उनमे से एक बहुत पुराने पत्र 
में * मालवेश ? शब्द आया है। यह शब्द इसी मांलव-संवत्‌ के 
सम्वन्ध में है। इससे यह सूचित है कि इसमें संवत्सर के प्रवर्तक 


नशा 
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राजा का नाम नहीं है। तथापि वह संवत्‌ किसी राजा का चलाया 
हुआ ज़रूर है। यह नहीं कह ज्ञा सकता कि इस ताम्न-पत्र के 
खोदने या खुदवाने वालों को इस राजा का नाम न मालूम था। 
जैसे शक-सवत्‌ का प्रयोग करने वाले उसके प्रवतेक का नाम सदा 
नहीं देते बेसे ही, जान पढ़ता है, इस संवत्‌ के प्रवर्तक का नाम 
उन पुराने शिलालेखो और ताम्रपत्नों मे नही दिया गया, फेंबल 
मालव-संवत्‌ या मालवेश-संवत्‌ दिया गया है। पर इससे यह 
कहां सिद्ध होता है कि इसका प्रवर्तेक कोई राजा या पुरुष-विशेष 
न था | मालव-निवासियों के एक देश था स्थान छोड़ कर अन्य 
देश या स्थान में जा बसने की किसी घटना का छुछ पता नही। 
न उनके किसी प्रसिद्ध नगर या इमारत बनाने की किसी घटना का 
कहीं केई उल्लेख है। न उनके द्वारा की गई किसी और ही वड़ी 
वात का काई प्रमाण है। फिर मालव-निवासियों के द्वारा इस 
संवत्‌ का चलाया जाना क्यो माना जाय ! मालवंश का अथ 
क्या माल व-देश के राजा के सिधा और ढुछ हो सकता है ९ 
ज़रा देर के लिए मान लीजिये कि उसका आदिम नाम मालव 
संवत्‌ ही था । अच्छा वो इस नाम के बदल कर कोई विक्रम 
संबत्‌ करेगा क्यो ? कोई भी सममदार आदमी दूसरे की चीज 
का उल्लेख अपने नाम से नहीं करता। किसी विजेता राजा के 
दसरे के चलाये संवत्‌ का अपना कहने में क्या हुछे भा लच्जा त् 
साहस होगी ९ वह अपना एक तया सबत्‌ सहज होम चला 
सकता है। किसी के संवत्‌ का ताम बदल कर उसे अपने नाम से 
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चलाना और फिर उसे ६०० वर्ष पीछे फेंक देना बढ़ी ही अता- 
भाविक बात है । भारतवर्ष का इतिहास देखने से माल्धम होता है 
कि जितने विजेता राजों ने संवत्‌ चलाया, सब ने नया संबत्‌, 
, अपने ही नाम से, चलाया है। पुराणों और भारतवर्ष की राज 
नोति-सम्बन्धिनी प्राचोन पुस्तकों में इस बात की साफ आज्ञा है 
कि बड़े बड़े नामी ओर विजयी नरेशों के! अपना नया संवत्‌ 
चलाना चाहिए। युधिष्टिशः कनिष्क, शालिवाहन और श्रीहर्ष 
आदि ने इस आज्ञा का पालन किया है। शिवाजी तक ने अपना 
संवत्‌ अलग चलाने की चेष्टा की है। अतएव दूसरे के संवत्‌ के 
अपना बनाने की कल्पना द्वात्यास्रद और सर्वेथा अध्वाभाविक 
है। अपना संवत्‌ चलाने की अपेक्षा दूसरे के संवत के अपना 
बनाना बहुत कठिन है। संवत्‌ चलाने वाले का एक मात्र उहेश 
यह रहता है कि उसके द्वारा उसका नाम चले और जिस उपलक्ष्य 
में संबत्‌ चलाया गया हो उसकी याद लोगों के। बनी रहे । साथ 
हा उस स्मरणीय घटना का काल भी लोगों को न भूले । इन सब 
बातो पर ध्यान देने से यही कहना पढ़ता है कि जो विद्वान यशो- 
धस्सेन्‌ के मालव-संवत्‌ का नाम बदलने बाला सममते हैं, उन्होंने 
बिना पूवोपर विचार किये ही ऐसा सममः रखा है। 
डाक्टर भाण्डारकार कहते हैं कि गुप्तवंशी राजा प्रथम चन्द्र- 
गुप्त ने पहले पहल अपना नाम विक्रमादित्य रक्खा और उसी ने 
मालव-संवत्‌ का नाम, अपने नामानुसार, बदल कर विक्रम-संवत्‌ 
कर दिया। परन्तु इस बात पर विश्वास नहीं होता, इसलिए कि 
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गुप्तवंशों राजो ने अपना संवत्‌ प्रथम चन्द्रगुप्त के बहुत पहले 
ही चला दिया था | अतए्ब अपने पूवजों के चलाये हुए संवत्‌ 
का तिरस्कार करके मालव-देश के संवत्‌ के चन्द्रगुप्त क्यो अपने 
नाम से चलाने लगा। फिर एक वात और भी है। चन्द्रगुप्त के 
सौ वर्ष पीछे के ताम्रपत्रो में मो मालव-संवत्‌ का उल्लेख मिलता 
है। यदि चन्द्रगुप्त उसका दाम बदल देता तो फिर क्यो काई 
मालव-सवत्‌ का उल्लेख करता। अतएव इस तरह की करपना 
विश्वास योग्य नहीं | 


यशोधरम्म॑द का जो एक शासनपत्र मिला है उसमें उस वेचारे 
ने न तो कोई संवत्‌ चलाने की वात कही है, न विक्रमादित्य- 
उपाधि अहरा करने ही की वात कही है; और न मालेव-संवर्त्‌ का 
नाम बदलने ही की चर्चा की है। उसने सिर्फ इतनी बात कही है 
कि मेरे राब्य का विस्तार गुप्-नरेशों के राज्य-विस्तार से अधिक 
है। वह गुप्त-नरेशों के प्रमुल्ल के अपने प्रभुल्ल से बहुत अधिक 
सममता था। इसीलिए उसने इस शासनपत्र द्वारा यह सूचित 
किया कि अब मेरा राज्य गुप्तों के राज्य से कम नही, किन्तु अधिक 
है। अथीत्‌ अब मै उनसे भी बड़ा राजा हूं। यदि उसने मालव- 
संवत का नाम विक्रम-संवत््‌ में बदला होता तो वह इस वात के 
ज़रूर कहता कि गुप्तो की तरह मैने भी संवत्‌ चलाया है। परन्तु 
उसने यह कुछ भी नहीं किया। अवएव यह युत्ति, यह तकना, 
यह कश्सना भी सव तरह निःसार जान पढ़ती दै। 

यहाँ तक जिन बातों का विचार हुआ उससे यही मालम 

६ 
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होता है कि इसा के ५७ वर्ष पहले विक्रमादित्य नाम का कोई 
रांजा ज़रूर था। उसीने विक्रम-संवत्‌ चलाया । वह मालव-देश 
का राजा था इसीलिए शुरू शुरू के शिलालेखों और ताम्रपत्रों में 
यह संवत्‌ मालव-संवत्‌ के नाम से भी अभिद्दित हुआ है। अल 
थदि उस समय विक्रमादित्य के अस्तित्व का कोई प्रमाण मिल 
जाय तो उसके विषय में की गई बहुत सी शंकाओं के लिए जगह 
ही न रहे। 

पुरातत्ववेत्ता ईसा के पूर्व पहले शतक में किसी विक्रमादित्य 
का ह्वाना मानने मे बेतरह संकोच करते है। इसलिए कि उस 
समय का न तो काई ऐसा सिक्का दी मिला है जिसमे उस राजा 
का भाम है, न कोई शिलालेख ही मिला है, न कोई ताम्रपत्न ही 
मिला है। परन्तु उन्की यह युक्ति बढ़ी ही निबल है । तत्कालीन 
प्राचीन इतिद्षास में उस राजा के नोम का न मिलना उसके अन- 
स्तित्व का घोधक नहीं माना जा सकता। पुराने ज़माने के सारे 
ऐतिहासिक लेख प्राप्त हैं कहां ! यदि वे सब प्राप्त हो जाते और 
उनमे विक्रमादित्य का नाम न मिलता तो ऐसी ,शझ्का हे। सकती 
थी । पर बात ऐसी नहीं है । विक्रमादित्य का नाम ज़रूर मिलता 
है। दक्षिण में शालवाहम-वंशीय हाल नामक एक राजा हो गया 
है । विन्सेंट स्मिथ साहब ने उसका समय १६८ इंसवी निश्चित 
किया हे | इस हाल ने गाथा-शप्तशती नाम की एक पुस्तक प्राचीन 
महाराष्ट्र भाषा में लिखी है । उसके पेसटवें पद्य का संस्कृतन्रूपा- 
स्तर इस प्रकार है-- 
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सवाहनसुखरसतोषितेन ददता तब करे लक्षम्‌ । 
चरगणेन विक्रमादित्यचरितमनुशिक्षितं तस्याः ॥ 

इस पतद्च में विक्रमादित्य की उदारता का वर्णन है। उसके 
द्वारा एक लाख रुपये दिये जाने का उल्लेख है। इससे इस वात 
का पूरा प्रमाण मिलता है कि द्वाल-नरेश के पहले विक्रमादित्य 
नाम का दानशोल राजा कोई ज़रूर था | अब इस वात का विचार 
करना है कि इस राजा मे शक्कों का पराभव किया था या नहीं 
इसका शकारि होना यथाथ है या अयथाथ 

डाक्टर हानली और कीलहान आदि का ख्याल है कि सुल्तान 
के पास करूर में यशोघर्स्मंर ही ने मिहिरकुल के, ५४४ ईसवी 
मे, परास्त किया था। पर इसका कोई अ्माण नहीं। यह सिरे 
इन विद्वानों का खयाली पुलाव है; और कुछ नही। उन्होने अल्वे- 
रूनी के लेखो का जो अमाण दिया है उनसे यह वात कदापि 
सिद्ध नही होदी । अल्वेहनी के लेख का पूवॉपर-विचार करने से 
यह मालूम द्लोता है कि उसके मंत से पूर्वोक्त करूर का युद्ध 

५४४ इंसवी के बहुत पहिले हुआ था। अतएव इस वात के 

सान लेने मे कोई बाधा नही कि विक्रमादित्य ही ने इस युद्ध 

मे शक्कों को परास्त किया था | इस विजय के कारण वह 
शकारि नाम से प्रसिद्ध हुआ। इसी समय से और इसी उप- 
लक्ष्य में उसने अपने नाम से विक्रम-संबत्‌ चलाया । यह जीव 
वहुत बड़ी थी। इसी कारण इसके अनन्तर शका और अन्‍्यात्य 
स्लेच्छो का पराभत्र करने घाले राजों ने विक्रमादित्य उपाधि 


८४ अतोत-स्मृति 
धारण करना अपने लिए गये को बात सममझा। तब से विक्रमा- 
दित्य एक प्रकार की उपाधि था पदवी हो गई। 


कल्दण ने राजतरंगिणी में विक्रमादित्य-विषयक भूलें की है। 
हृष-विक्रमादित्य और शकारि-विक्रमादित्य, दोनों को गडडमडु कर 
दिया है। डाक्टर स्टीन आदि विद्वानों मे इस बात को अच्छी 
तरह सिद्ध करके दिखा दिया है। पुरातत्वज्ञ पंडित कल्हण की 
इन भूलों को बिना किसी सोच विचार के भूलें कहते हैं। कलूण 
के वशान से स्पष्ट है कि काश्मीर के इतिहास का सम्बन्ध दो 
विक्रमादित्यों से रहा है। एक माठ्गुप्त को भेजने वाले हर विक्रमा- 
दित्य से, दूसरे प्रतापादित्य के सम्बन्धो शकारि विक्रमादित्य 
से । इनमे से हृ४-विक्रमादित्य ईसा की छठो शताब्दी के प्रथमाद् 
में विद्यमान था। रहा शकारि विक्रमादित्य। सो वह हाल की 
सप्तशती में वर्णन किये गये विक्रमादित्य के सिवा और कोई नहीं 
हो सकता । ईसा के पू्, प्रथम शतक में, शकों का पराभव करने 
वाला बह्दी था । इसका एक ओर प्रमाण लीजिए :-- 


विन्सेट स्मिथ साहब मे अपने प्राचीन भारतवर्ष के इतिहास 
मे लिखा है कि शक-जाति के स्लेच्छीं ने ईसा के कोई १५० वष 
पहले उत्तर-पश्चिमाश्वल से इस देश मे प्रवेश किया । उनकी दो 
शाखायें हो गई | एक शाखा के शको ने तक्षशिला और मथुरा मे 
अपना अधिकार जमाया और क्त्रप भाम से प्रसिद्ध हुए। उनके 
सिक्कों से उनका पता इसा के १०० वर्ष पहले तक चलता है। 
उसके पीछे उनके अस्तित्त का कहीं पता नहीं लगता। दूसरी 
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शाखा वालो ने इसा की पहली शताब्दी में काठियावाड़ को अपने 
अधिकार मे किया। धीरे धीरे इन लोगो ने उज्लेन को भी अपने 
अधीन कर लिया | इन्हे गुप्तवंशी राजो ने हरा कर उत्तर की आर 
भगा दिया । अच्छा, तो इनके पराभवकर्ता तो गुप्त हुए। पहली 
शाखा के शकों का विनाश किसने साधन किया। क्या बिना 
किसी के निकाले ही वे इस देश से चले गये ? अपना राज अपना 
अधिकार--क्या कोई यो ही छोड़ देता है ? उनका पता पीछे से 
ऐतिहासिक लेखो से चलता क्यो नही १ इसका कया इसके सिवा 
और कोई उत्तर हो सकता है कि इंसा के ५७ वर्ष पहले विक्रमा- 
दित्य हो ने उन्हे नष्ट-विनष्ट करके इस देश से निकाल दिया ! 
इसी विजय के कारण उसको शकारि-उपाधि मिली और संवत्त्‌ 
भी इसी घटना की याद भे उसने चलाया | मुल्तान के पास करूर 
वाला युद्ध इन्ही तक्षशिला और मधुरा के शकों और विक्रमा- 
दित्य के सध्य हुआ था। इसके सिवा इसका अब और क्या 
प्रमाण चाहिए ९ 

इस पर भो शायद्‌ कोई यह कहे कि यद्द सब सही है। पर 
कोई पुराना शिलालेख लाओ, कोई पुराना सिक्का लाओ; कोई 
पुराना ताम्रपन्न लाओ जिसमे विक्रम-संवत्‌ का उल्लेख हों। तब 
हम आप की बात मानेंगे, अन्यथा नही। खुशो की वात है कि 
इस तरह का एक आचोन लेख भी मिला है। वह पेशावर के पास 
तरतेबाही नामक स्थान मे प्राप्त हुआ है। इसलिए उसी के नाम 
से बह प्रसिद्ध है | यह उत्की ये लेख पाथियन राजा गुद्फस 
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के समय का है। यह राजा भारत के उत्तर-पश्चिमाश्वल का 
स्वामी था | इस लेख में १०३ का अछ्डु है, पर संवत्‌ का नाम 
नहीं | गुड्फस के सिहासन पर बैठने के छव्बीसवें वर्ष का यह 
लेख है | डाक्टर फ्लीट और मिस्टर बिन्सेंट स्मिथ ने अनेक 
तकनाओं और प्रमाणों से यह सिद्ध किया है कि यह १०३ 
विक्रम-संवत्‌ का सूचक है। राजा गुड्फ्स का नाम यहूदियों 
को एक पुस्तक में आया है। यह पुस्तक ईसा के तीसरे शतक 
की लिखी हुईं है। इससे, ओर इस सम्बन्ध के और प्रमाणो 
से, यह निःसंशय प्रतीत होठ है कि विक्रम-संवत्‌ का प्रचार इंसा 
के तीसरे शतक के पहले भी था और मालवा ही में नहीं, किन्तु 
पेशाबर और काश्मीर तक में इसका व्यवहार होता था | इस पर 
भी यदि कोई इस संवत्‌ का प्रवर्तेक मालवाधिपति शकारि विकु- 
माद्त्य को न भाने ओर उसकी उत्पत्ति इसा के छठे शतक में 
हुई बतलाने की चेष्टा करे तो उसका ऐसा करना हठ ओर हुरा- 
अह के सिवा और क्‍या कहा जा सकता है । 


[ सित्तम्बर १६११ 


१-पुणाणों की प्राचीनता 





जनवरी १९१२ के “ साइन रिव्यू” मे वो० सो० मजूमदार 
महाशय का लिखा हुआ एक लेख, पुराणोा के विषय में, प्रकाशित 
हुआ है । उसका भावाथ; संक्षेप भे, नीचे दिया जाता है । 

संस्कृत मे ओर उससे सम्बन्ध रखनेवाली अन्य भारतीय 
भाषाओ से ५ पुराण ” शब्द का अर्थ पुरातन है। जब इस शब्द 
का व्यवहार संज्ञा की भांति किया जाता है तव इससे उन्त 
धार्मिक अन्थो का मतलब लिया जाता है, जिनमे प्राचीन समय 
के देवताओ, राजो और महापुरुषों की कीर्ति का वर्णन है। 
# पुराण ” शब्द्‌ नया नही है , वह वेदों मे भी पाया जाता है। 
वहां भी उसका वही अथ है. जो उसके संज्ञा-रहूप का होता है। 
अथवे-वेद के ग्यारहवें काण्ड के सातवे सृक्त मे यह शब्द इस! 
अथे भे व्यवहृतत हुआ है | इससे पुराणों को प्राचीनता प्रकट होती 
है । पौराणिक साहित्य उतना ही प्राचीन और पुनोत है जितने 
कि बेदिक मन्त्र, जैसा कि आगे चल कर प्रमारित किया जायगा । 

यज्ञ मे वेद-मन्त्रों का काम पड़ता है; परन्तु कोन मन्त्र किस 
समय और किस प्रकार पढ़ा जाना चाहिए, इन वातों का जिक्र 
वेदों मे कहीं नही । साम, ऋक्‌ और अथव-वेद मे केवल मन्त्र 
ही मन्त्र हैं | हां यजुर्वेद मे अवश्य यज्ञ करने और मन्त्र 


८८ अतीत-स्मति 


पहने की प्रणाली का कुछ वर्णन है। पर मन्त्रों के महत््त भर 
यज्ञों के विधानों का पूरा पूरा वन आह्षणनअंथों हो में है। उस 
' अन्‍्धों से मालूम होता है कि अमुक देवता की किस समय ओर 
किस मन्त्र से प्राथना करनो चाहिए; अमुक मंत्र का कतो कोन 
ऋषि है; पूर्व समय में कब और कौन मन्त्र से कौन यज्ञ किया 
गया और कया फल हुआ; ओर किस मन्त्र का उच्चारण किस 
प्रकार किया जात चाहिए, इत्यादि । केवल भूल मन्त्र जान लेने 
से विशेष लाभ नहीं; सन्त्रों के देवता ओर उनकी प्रक्रिया का 
भी जातनता आवश्यक है। इस बात का जानता ते सब से 
अधिक आवश्यक है. कि अमुक मन्त्र को उत्पत्ति का इतिहास 
क्या है और पूर्व काल में उसके पाठ से क्‍या क्‍या लाभ हुए थे। 
अध्यापक लेनमन ने अथववेद का एक बढ़ा अच्छा संस्करण 
प्रकाशित किया है। उसमे इस बात का भी उस्लेख है कि कोन 
सूक्त किस कामना के पूर्ण करने के लिए पढ़ना चाहिए। आ्षण 
प्रन्थ ते। इन्ही बातों से भरे पढ़े हैं । ऋगृवेद के सब सन्‍्त्रों के इति- 
हास का वर्णन दृहृदूदेबता नामक म्रन्थ में है। इस अन्य के चौथे 
अध्याय में लिखा है कि दीधोत्मा नामक एक व्यक्ति जन्म ही से 
अन्धा था | ऋगूवेद के प्रथम काण्ड के दुछ सूक्तो के पारायण 
से उसे फिर दृष्टि प्राप्त हो गई। वेद-मंत्रों का इस प्रकार का 
इतिहास, उनके उद्चारण की विधि और उनके फल् का निर्देश, 
यह सारा विषय-समुदाय, पूषषेकाल मे; पुराण या पुराणेतिहास 
के नाम से उल्लिखित था । 


पुराणों की प्राचीनता ८९ 

वर्तमान काल में; यज्ञ करते समय, भम्त्रों के इतिहास 
( पुराण ) सुनाने की रीति नहीं ; परन्तु महाभारत के समय तक 
वेद-मन्त्रों के कीपि-गान की प्रथा श्रचलित थो। इस काम का 
भार पौराशिकों पर था | उदाहरण के लिए महाभारत की 
भूमिका देखिए, जहाँ पर पौराणिक उम्रश्रवा, यज्ञ करते समय, 
ऋषियों से यह पूछते है कि क्या आप लोग इतिहास सुनने के 
लिए तैयार है-- 

कृतामिषेकाः शुचयः कइृतजप्याहुताग्नय: । 

भवन्त आसने स्वस्था: त्रवीमि किमहँ हिजा: ९ ॥ 

महाभारत की इस भूमिका मे नीचे दिया गया रोकाद्धे भी 
है, जिससे प्रकट होता है कि वेद-मंत्नोब्यारण के समय पुराणे- 
तिहास का वर्णन आवश्यक था-- 

इतिहास-पुराणाभ्यां बेढ॑ समुपबूंहयेत्‌ | 

प्रसिद्ध है कि कलियुग के आरम्भ में भगवान्‌ व्यास ने वेद- 
मन्त्रों के यथाक्रम सजा कर उन्हें वतेमान रूप मे परिणत किया। 
यहां पर इस वात के विचार की आवश्यकता नहीं कि किस 
समय और किस द्विसाब से किसने वेदों के विभक्त किया। 
परन्तु इसमें सन्देह नहीं कि उस समय वह भाग, जो इतिहास- 
पुराण के नाम से प्रसिद्ध था, वेदों से प्रथक्‌ कर दिया गया। 
तभी आधुनिक पुराणों का जन्म हुआ सममना चाहिए | 

शतपथ-ब्रह्मण, नैत्तिरीय आरण्यक और उपनिषदो से 
विद्त होता है कि श्राचीन समय में त्राह्यण लोग भी इतिहास- 


९० ..._+. अतोत-स्मृवि 
पुराण का अध्ययन बड़ी श्रद्धा ओर रुचि से करते थे। छान्दोंग्य- 
उपनिपद्‌ में लिखा है-- 
ऋग्वेदोयजुर्वेद: सामवेद अ्थवशश्रतुर्ध-- 
इतिहास-पुराणः पश्चमो वेदानां वेदः । 

इसके अतुसार अथवे-वेद चौथा वेद और इतिहास-पुराण 
पाँचवों है। भारतीय युद्ध के वाद इंतिदास-पुराण के कुरु-पाणडवों 
की कथा से मिला कर महाभारत पश्चम वेद्‌ के नाम से विख्यात 
हुआ है | 

आधुनिक पुराणों में बहुत से राजवंशों, राजो और देवताओं 
आदि का वर्णन है। वैदिक पुराणों में भी केवल वेद-मन्त्रों ही 
का इतिहास न था । महाभारत मे, जहां पुराणों का वैदिक श्रुतियों 
से घनिष्ट सम्बन्ध बतल्ाया गया है, इस प्रकार के कितने ही लेख 
पाये जाते हैं-- 

(१) “या श्रुतिमिदं पुराण पुरुपपभ ” । 

(२) ०“ अत्राप्युदाहरन्तीममितिहासं पुरातनम्‌ ”। 

(३) “ श्रयते हि पुराणेषपि जटिला नाम गौतमी ” । 

अथवे-बेद के अन्तिम शुक्तो से भी प्रकट होता है कि पुराणे- 
तिहास में केवल देवताओं हो का इतिहास नहीं ; किन्तु मनुष्यों 
का भी इतिहास रहता था। उसमे जगत की उत्पत्ति, मनुष्य की 
उत्पत्ति और मन्वन्तर आदि के वर्णन के साथ ही साथ, आदेश 
राजों ओर बढ़े बढ़े राजवंशों का भी वर्णन रहता था। पुराणों 
में जहाँ जहाँ / पुराण ” शब्द का प्रयोग हुआ है वहाँ वहोँ इस 
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शब्द से तात्पय ऐसी सभी बातों से है। वायु-पुराण में पुराण 
की यह परिभाषा दो गई है। ै 
सगेश्र प्रतिसगश्व वंशो सन्वन्तरारि च। 
वशानुचरितचेति पुराण पथ्चलक्षणम्‌॥ 

महाभारत से भी इसी मत की पुष्टि होती है। मेगास्थनीज 
के लेखा से भी विदित होता है कि उस समय हमारी जिन 
पुस्तकों मे सृष्टि की उत्पत्ति आदि का ह्वाल था उन्हीं में बड़े 
बड़े राज-वंशों, राजों और देश का इतिहास भो था। पादलीपुत्र 
में उसने सर्ग-प्रतिसर्ग तथा भारत की अन्य ऐतिहासिक घटनाओं 
के हाल हिन्दुओं के साथ हो सुना था | 

कुछ लोग जव तक किसी बात का वर्न श्राचीन पुस्तकों मे 
नही देखते तव तक उसको प्राचीनता स्वीकार करने के लिए 
तैयार नहीं हते। " पुराण ” शब्द अथव-वेद और शतपथ- 
त्राह्मण आदि ग्रन्थों मे ते! पाया जाता है, परन्तु पाणिति के 
किसी सूत्र में उतका पता नहीं लगता। परन्तु इससे पुराणों का 
अर्वाचीनता सिद्ध नहीं होती । पाणिनि ने सारी पुरानी वातों का 
उल्लेख करने को प्रतिज्ञा थोड़े द्वी की थी। पुराणों को शाचनिता 
ढेंढने के लिए आधष्टाध्यायी के सूत्रों को पड़ताल करने का आव- 
श्यकता नही । उसमे न सह्दी, उससे भी पुरानों पुस्तकां में ता 


४ पुराण ” शब्द है । 
इस वात का ठीक ठीक पता नहीं लगता कि महाभारत के 


परिवर्तित होने के पहले पुराणेतिददास का क्‍या रूप था और उसकी 


९२ अतीतनस्मृति 
क्या दशा थी | सम्भव है, जिस प्रकार प्रत्येक वेद के जाह्मण, 
अनुक्रमणिकांयें, उपनिषद्‌ आदि अलग अलग हैं उसो प्रकार 
प्रत्येक वेद के सन्‍्त्रों की ऐतिहासिक बातों के सूचक पुराणेति- 
हास भी अलग अलग रहे हो। वृहद्देबता मे जिन पुराणों का 
वर्णन है उनका अर्थ वेदों के मन्त्रों से तो सम्बद्ध है, परन्तु 
अथव-बेद्‌ के मंत्रों से कोई सम्बन्ध मही। अथव-वबेद के 
भन्‍्त्रो का पुराण भी रहा होगा । अत्येक बेद के मन्‍्त्रों का 
पुराण भी अलग अलग रहा होगा-इस सम्भावना का . 
एक कारण है । शतपथ-ब्रह्मणु के ग्यारहवें, आत्रेय हआाह्षण के 
पॉचवें, और छान्दोग्य-उपनिषद्‌ के चौथे अध्याय में जिखा है 
कि जब प्रजापति ने बेंदो की आप्ति के लिए तप किया तव ऋग्वेद 
की उत्तत्ति अग्नि से, सामवेद्‌ की सूथ्य से और यजुर्वेद की वायु 
से हुईं। वायु, अग्नि और सूय्ये के नाम पर तीन आधुनिक 
पुराण भी हैं। इन तीनों, पुराणों का पूर्वोक्त तीनो वेदों से सम्बन्ध 
होने ही के कारण उनके ये नाम पड़े । यही तीन पुराण महा- 
भारत के पहले रहे होंगे। अन्य आधुनिक पुराणों की उत्पत्ति 
महाभारत के पीछे हुई जान पड़ती है । 
महाभारत के वतपव के १९१ वें अध्याय में और उसके 

अन्तिम पव के छठे अध्याय मे आधुनिक पुराणों का जिक्र जरूर 

है; परन्तु उन स्थलों के विचारपूर्वक पढ़ने से स्पष्ट मालूम होता 

है कि वे भत्तिप्त हैं | वनपव के १८८ वें अध्याय मे ऐसी घटनाओं 

का वर्णन है जो महाभारत के समय के बहुत पीछे हुई हैं । भागे 
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चल कर, १९० वें अध्याय में, युधिष्ठिः माकरडेय से पूछते है कि 
कलियुग में क्या होगा १ वे इस अश्न के पहले भी पूछ चुके है 
और मार्कण्डेय पूरा पूरा उत्तर भी दे चुके है । परन्तु वे उसे फिर 
पूछते है और मार्कण्डेय फिर अपने पू्े उत्तर का दोहराते है। 
१९१ वें अध्याय मे भी वही दातें कह्दी गई हैं जो १९० वें मे है। 
इसी अध्याय में यह कछोक है-- 

एतत्ते सबमास्यातमतीतातानागत॑ मया। 

वायु प्रोक्तमनुस्तृत्य पुराणां ऋषिसंस्तुतम्‌ ॥ 

कदाचित्‌ यह संकेत यजुर्वेद के किसी पुराण की ओर हो । 

परन्तु महाभारत मे अन्य सब पुराण सम्मिलित हे ओर वह 
पशञ्चम वेद कहलाता है। उसमें किसी पुराण का प्रमाण न होना , 
चाहिए । इसी अध्याय मे वयुपुराण की भी कुछ चातें उद्धत है, 
जिनसे माछ्म होता है कि किसी ने वहुत पीछे, अपने समय का 
दिग्दशंन कराने के लिए, इस प्रन्थ भे कुछ अध्याय बढ़ा दिये हैं। 
४९ वें फोक में वायु-पुराण का प्रमाण देते हुए कहा गया है कि 
भविष्यत्‌ मे लड़कियां पांच छः वर्ष की उम्र ही मे गर्भवती हुआ 
करंगी । परन्तु वायुपुराण के ५८ वें अध्याय के ५८ बे छोक मे 
लिखा है कि कलियुग में लड़कियां सेलह वर्ष को उम्र के पूवे 
ही गर्भवती हुआ करेगी । उक्त श्लोक दो प्रकार से लिखा जाता 
है। उसके दोनो रूप थे हैं-- 

प्रणष्ट चेतनाः पुसो मुक्तकेशास्तु चूलिका: । 

उनधोडशवषोब्य प्रजायन्ते युगक्षये ॥ 


९४ , अतीत-स्मृति 
दूसरे रूप में “प्रजायन्ते युगत्ञये” के स्थान पर “धर्षयिध्यन्ति 
मानवान्‌” है। 
शोक का दूसरा पाठान्तर विशेष शुद्ध माद्म होता है। परलतु 
खोक के दोनों पाठों से यह स्पष्ट प्रकट होता: है कि किसी समय 
भारत में सेललह वर्ष के पूव लड़कियों का विवाह न होता था। 


महाभारत के अन्तिम पर्व के अन्तिम दो अध्यायों में भी 
अठारद पुराणों का जिक्र है। महाभारत में कई जगह इस बात 
का उल्लेख है कि संसार मे इतने शास्र और इतनो विद्यायें है। 
परन्तु कहीं भी अठारह पुराणों का वर्णन नहीं। अतएव अन्तिम 
पवे का छठा अध्याय निःसन्देह प्रक्षिप्त है। इसके पहिले का अथात्‌ 
पांचवा अध्याय भी पीछे से मिला दिया गया है; क्योकि खगो- 
रोहण तो चौथे दी अध्याय मे हो गया था। पांचवें अध्याय में 
सिवा पहले अध्यायों की बातो के ओर कुछ नहीं। उदाहरण 
के लिए पांचवें अध्याय के ६८ बें और ६५९ वें ख्होक आदि 
पवर के दूसरे अध्याय के ६९५ वें और $९६ वें शोक की केवल 
नकल है । 

जब हम आधुनिक पुराणों के जाँच की कसौटो पर कसते 
हैं तब मालूम पढ़ता है. कि सारे पुराण महाभारत के पोछे बने 
हैं। रहे वैदिक समय के पुराणेत्िहास, से वे कुरु-पाण्डवों की 
कथा से संयुक्त होकर महाभारत के रूप मे परिवतित हुएं 
विद्यमान है। एक भी आधुनिक पुराण महाभारत के पहले 
का नहीं। 
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पुराण बेदिक समय में भो थे। उस समय भी वे इतिहास- 
संयुक्त थे। पीछे से उन्हें पच्चम वेद, सहाभारत का रूप, आप्त 
हुआ । इन बातों का वर्णन हो चुका। अब हम आधुनिक पुराणों 
की ओर मुकते है। आधुनिक पुराण सन्‌ इंसवी से १४० वर्ष 
पूर्व के नहीं । व्याकरण-महासाष्य की रचना भी उसी समय की 
है। मनु-संहिता उससे भी पीछे की है। इन दोनों पुस्तकों में दुर्गा 
गणेश, महादेव आदि देवताओं का कहीं भी जिक्र नहीं। आधुनिक 
पुराणों मे बहुत सी वेदिक कथायें हैं। परन्तु उनका रूप तोड़ 
मरोड़ कर कुछ का कुछ कर दिया गया है। बहुत सी कथायें नई 
भो है; उनमें नये नये राजबंशों और राजों का वर्णन है। पूवे- 
काल के राजो के वल-विक्रम ओर गोरव की कथायें लोग पुराणों 
मे सुनते थे। इस कारण, समय समय पर, पुराणों की भाषा में 
भो परिवतन होता रहा है। जेसे जेसे आय-सभ्यता भारत में 
फैलती गई वेसे दी वेसे नये नये प्रदेश, नदी, पहाड़ और अन्य 
स्थानों के नाम पुराणों में आते गये। आधुनिक और बेदिक पुराणो 
में ओर भी कई प्रकार का भेद है। इन बाता पर विचार करने से 
प्रकट होता है कि आधुनिक पुराण वहुत प्राचीन नहीं है। परन्तु 
एक बात अवश्य है। आधुनिक पुराणों में, एक वार बन जाने पर, 
इसके बाद विशेष परिवर्तन नहीं हुआ। आधुनिक पुराणों मे 
वैदिक समय के राजों और राजवंशों के नाम बसे ही पाये जाते 
है जैसे कि बेद्क पुराणें मे है। सत्य-पुराण मे जहां इदबाकु- 
वैश का वर्णन है वहां लिखा है-- 


९६ क्‍ अतीतवनस्मृति 
अन्नाणु-वंशश्लोइय विश्रेग्तिः पुरातनैः । 
इक्ष्याकूनामय वंशः सुमित्रान्तों भविष्यति ॥ 
इसी तरह अन्य पुराणों में राजों और राजव॑ंशों का जो 
वर्णन है वह काल्पनिक नहीं । उनमे उ७ह्जिखित राजन-वंशो द्वारा 
प्राचीन राजों के काल-निरूपण भे बड़ी सहायता मिल सकती है। 
पुराणों के राजवंश ओर तत्सम्बन्धी घटनाये इतिद्दास-प्रेमियों 
के बढ़े काम की है| 
पुराणों में गुप्तवंश के मह्ाराजों तक वी का हाल मिलता है । 
इसलिए कुछ लोगो का खयाल है कि पुराण गुप्त राजो के समय में 
बनाये गये । परन्तु बात ऐसी नहीं। पांचवी शताब्दी के अंत मे 
गुप्तवंश हुए लोगो के आक्रमण से नष्ट हो यया | गुप्त-बंश के 
बाद भारत मे कोई साम्राध्य न रह गया । केवल छोटे छोटे बहुत 
से राब्य हो गये । देश में कोई साम्राज्य न रहने के कारण पुराणों 
में अन्य राजवंशों का नाम नहीं आया। गुप्तवंश के बहुत पूर्व भी 
भारत भे कोई साम्राज्य न था । देश मे अनेक छोटेमोटे राज्य थे | 
पर उन राजवंशों की कीति का वर्णन पुराणों में है। शुप्तवंश के 
बाद राजों की कीर्ति का वर्णन करने वालों को कमी भी न थी | 
पांचवीं शताब्दी के दाद यद्यपि पुराणों में किसी बढ़े वंश या 
साम्राज्य का लेख नहीं, तथापि बहुत से ऐसे प्रमाण मिलते भी 
हैं. जिनसे प्रकट होता है कि उस समय छोटे छोटे राजों ओर 
सब्यो के वर्णन से पुराणों के आकार की अच्छी वृद्धि हुई है। 
भिन्न भिन्न स्थानो में पुराणों के बढ़ाये जाने का काम हुआ है। 


पुराणों को प्राचोनता 3७ 
उड़ीसा में ब्रद्मपुराण बढ़ाया गया ; गया मे अग्निपुराण में कितने 
ही अध्याय मिलाये गये, पुष्कर में पद्पुराण में पुष्कर की कथा और 
कालिदास-कृत शह्लन्तला और रघुवंश के उल्लेख के भी स्थान 
दिया गया । यह सब मिश्रण तो अवश्य होता रहा; परल्तु पुराणों 
की उस रचना-रैली में कोई परिवर्तन नही किया गया जिसका 
समय सम्भवतः सन ईसवी के सौ दो सो वर्ष पहले का जान 
पड़ता है । 

कर्म-काण्ड के सुभीते के लिए ही वेदों का क्रम-विभाग हुआ | 
पुराण उनसे प्रथक किये गये । परन्तु यह नहीं कहा जा सकता 
कि पुराणों के बनाने वाले व्यास जी ही थे। महाभारत मे भी ऐसा 
नहीं लिखा | महाभारत मे केवल इतना ही लिखा है कि व्यास जी 
ने अपने शिष्यों के पुराण पढ़ाया ओर इन शिष्यों ने पुराणों की 
उन्नति को । 

अब यदि कुरुपाणडवों की कथा पृथक कर दी जाय तो महा- 
भारत ही से पता लगता है कि पुराणों की उत्पत्ति “लोमहण” 
द्वारा हुई। रही भारतीय कथा; से उसे व्यास जो के शिष्यो ने 
रचा। 

“४ लोमहषेण ” शब्द की व्याख्या वायुपुराण मे इस तरह 
की गई है-- 

लोभानि हषंयांश्चक्रे श्रोत॒णां यत्मुभाषिते | 
कस्मेणा प्रितस्तेन लौकेडस्मिन लोमहर्षणः ॥ 
इससे मद होता है कि पुराण किसी एक व्यक्ति के बनाये 


९८ अतीति-स्मृति 
हुए नहीं। “ लोमहपण ” एक जाति थी जो लोगों को कौतृहल- 
वरद्धफ घंटनायें सुनाया करती थी, जिनके श्रवण से शरीर के रोम 
खड़े हो जाते थे | 

पुराण समय समय पर बनाये गये, यह बात पुराणों ही से 
सिद्ध होती है। जिस क्रम से पुराण बनाये गये हैं उस क्रम का 
वर्शन प्रायः सभी पुराणों मे है। सबसे पहले त्रह्म-पुराण घना। 
उप्तके पीछे (२) पद्म ( ३) विष्णु (४) थायु (५) भागवत 
(६ ) नारद्‌ (७ ) माकंस्ठेय (८ ) अग्नि (९) भविष्य (१०) 
ब्रह्म-वैवत (११) लिछ (१२) बराह (१३) स्कन्‍द (१४) 
वामन ( १५ ) कूमे (१६) मत्त्य ( १७ ) ग़रुड़ और सबसे पीछे 
(१८) ब्राह्मास्डपुराण । सूची सब पुराणों में पीछे से जोड़ दी 
गई जान पढ़ती है | 

जो लोग पुराण पढ़ते थे वे सूत कहलाते थे। आधुनिक त्मृ- 
तियों में सूत्तों और मागधों का स्थान बहुत भोचा कर दिया गया 
है। वायु-पुराण में लिखा है कि सूत को वेद पढ़ने का अधिकार 
नहीं परन्तु महाभारत की भूमिका मे जिन सूत जी का नाम है वे 
इतने मान्य थे कि प्राह्मणों तक ने उनकी ग्रत्तिष्ठा की थी। कितने 
ही पुराणों में वर्णन है कि नारद और मा्कण्डेय के सदृश भुनियों 
तक ने पुराणेतिहास सुनाकर सूत का काम किया था। बेदिक 
समय मे बड़े बड़े प्रतिष्ठित जाह्मण पुराण कहते थे | पीछे से सूत 
लोग पुराण सुनाकर रुपया कमाने ज़गे। मालूम होता दै कि इसी 
कारण समाज ने उनको लीचे गिरा दिया। एक कारण ओर 


पुराणों की प्राचीनता ९९ 
भी हो सकता है। जब मगध के राजों के द्वाथ में भारत का 
साम्राज्य आया तब आ्राह्मणों के अतिरिक्त अन्य जातिया ने भो 
पुराणेतिहास सुनाने का काम अपने हाथ में ले लिया। इसो 
कारण सूतो की प्रतिष्ठा उतनो न रद्दो जितनो पूव॑वर्तों सूतो की 
थो । इस समय तो ज्राह्मण ही पुराणपाठी हो रहे है। 


| आगस्त १६१२ 


१०-सोम-लता 
० --सुदु.क०नन- 

प्राचीन आया की सब से प्यारी चीज़ सोमलता थी। सोम, 
सोम-रस, सोम-लता, सोमन्सुरा आदि के शुणगान से वेदिक 
साहित्य भरा पड़ा है। बेदिक समय में सोम-लता और सोम“रस 
का यज्ञादिक मे इतना काम पड़ता था जितना शायद ही ओर 
किसी चीज़ का पढ़ता रहा हो । सोमन्याग, सोमन्‍्याजी, सोमपायी 
आदि शब्द सोम ही की महिमा के सूचक हैं। शुह्ब-यजुवेद-- 
संहिता के उन्नीसवें अध्याय में; जहाँ सौञ्रामणों यज्ञ का विधान 
है, सबेन्न सोम ही सोम ओर सुराहयी सुरा का साम्राज्य देख पढ़ता 
है। उसकी स्तुति, प्राथना, प्रशंसा, गुणकीतेन, पान, विधान 
आदि के विषय में अनेक मंत्र हैं। ऋगेद का नवां मण्डल भी 
सोम-गुण-गान से भरा है। पर यह सोम-न्‍लता आज कल ही 
क्‍यों, बहुत पहले से अप्राप्य हो रही है। अब जहाँ कहीं यज्ञादि 
में उसका काम पड़ता हे वहाँ उसका स्थान किसों और दी चीज़ 
को देना पड़ता है । 


सुशुत ने सोम को एक प्रकार की अमृतात्मक दिव्य ओषधि 
साना है। उसकी उत्पत्ति, नाम, गुण ओर सेवन की क्रिया का जो 
बन सुभृत ने कियां है, सुनने लायक है। सुश्रुत के कथन का 
भावार्थ हम नीचे देते हैं-- 


सोम-लता १०१ 

किसी बहुत पुराने जमाने मे तह्मादिक देवताओं ने सोम नास 
का अमृत उत्पन्न किया। क्यों ? इसलिए कि लोगो को ज़रा 
और मृत्यु का भय न रहे--“ जरास्त्युविनाशाय ” अथात्‌ 
उसके सेचन से आदसी अजरामर हो जाय । उसका सेवन ज़रा 
ओर मृत्यु के विनाश के लिए है। 


सच पूछिए तो सोम-नामक ओऔषधिरूपी अमृत एक ही है, 
पर स्थान, नाम, आकार और वीय॑ के अनुसार वह चौवीस प्रकार 
का होता है। यथा-( १) अंशुमान्‌ (२) शुजवान्‌ (३) 
चन्द्रमा (४ ) रजतप्रभ (५) दूवो-साम ( $ ) कनीयान्‌ (७) 
श्वेतात्ञ (८) कनकप्रभ (९) प्रतानवान्‌ (१० ) वालबृन्त 
(११) करवीर (१२) अंशवाब्‌ (१३) ख्वयंग्रभ (१४) 
सहासेाम ( १५) गरुड़ाहृत ( १६) गायत्र्य ( १७) त्रैष्टम (१८) 
पांक्त ११९ ) जागत (२० ) शाझ्डर (२१) आभिष्टीम (२२) 
रैवद (२३) यथोक्त (२४) त्रिपदा-गायत्रीयुक्त ( उडडुपति ) 
विद्यावारिधि श्रीमत्रिडत ज्वालाप्रसाद जी मिश्र ने अपने यजु- 
वेंदीय सिश्र-साष्य के पीछे सेामविषयक एक परिशिष्ट दिया है। 
उसमे आपने त्रिपदा-गायत्री-युक्त और उडुपति ये दो नाम प्रथक्‌ 
पृथक माने हैं । परन्तु ऐसा करने से सुश्रुत की लिखी हुई चौबीस 
संख्या नही रहती; पश्चीस हो जाती है । 

पाठक देखेंगे, इन नामों में कुछ नाम तो बेदिक छन्दों के 
नामाहुसार है और कुछ चन्द्रमा के गुण-नामामुसार। परन्तु 
कनीयान्‌, तालबृन्त आदि में दोनों वाते नही हैं। वे स्वतन्त्र नाम 


१०२ अतीत-स्मृत्ति 
है शायद वे सामलता की छुटई बढ़ाई के अनुसार रक्खे गये 
हो । सुश्रुत के कथनानुसार सब नाम बेदिक हैं | पर सब के सेवन 
की विधि ओर गुण एक ही है। अब सोम का उपयोग किस तरह 
करना चाहिए सो सुनिए । 

जिसे सोम-सेवन की इच्छा हो वह एक अच्छी जगह ढंदू कर 
वहाँ एक त्रिवृत्त-तीन पोठ या घेरे का-घर बनावे। फिर सामग्री 
ओर, नौकर-चाकर लेकर वहां जाय | वमन और विरोचन आदि 
से शरीर के सब दोषों को दूर कर दे | खाना-पीना सब नियमा- 
जुकूल होने दे । फिर अच्छे भहूते में अंशुमान्‌ नामक सोस को 
वैदिक विधि से लाकर ऋत्िजों के द्वारा उसे परिष्कृत करावे- 
घुलवाये, छिलवाये, साफ कराये | यह हो चुकने पर उसका हवन 
कराकर मन्नल-पाठपूवक घर के भीतर यथा-स्थान सोम की जड़ 
( कन्द ) को सोने की शलाका से फाढ़े | उससे जो दूध (रस ) 
निकले उसे सोने के वतन मे रख कर उसमें से अब्जुली चुपचाप 
एक ही दरफ़ में गले से उतार दे | पीते समय उस रस का स्वाद न 
ले; वह जीभ में न लगने पावे। फिर आचमन कर बचे हुए रस 
को पानी में डाल दे । यस-नियमो द्वारा चित्त-वृत्तियों को क्राबू में 
रक्खे | बोले नहीं । मकान ही के भीतर अपने दइृष्ट-मित्रों सहित 
रहे । निवोत स्थान में रहे-जहोँ रहे वहाँ हवा न आती हो | चित्त 
ओषधि ही की तरफ लगाये रहे । जी चाहे बैठे, जी चाहे धूमे; पर 
सो न जाग्र। 

शाम को भूख मालूम हो तो भोजन करे। पर क्या भोजन 


सोम-लता १०३ 


करे, यह न तो सुश्रुत द्वी महाराज ने लिखा, न उत्तके टीकाकार 
डल्लन ही ने। इसके वाद शान्तिपाठ सुनकर मित्र जनों से सेवा 
किया गया वह मनुष्य कुश-शय्या$8 के ऊपर काला मगचर्म विदा 
कर सो जाय । प्यास लगे तो ठण्डा जल पिये। सवेरे उठ कर 
शान्तिपाठ सुने और मांगलिक काय या मंगलाचरण करके गऊ 
का स्पशे करे। अनन्तर पहले की तरह बैठे | यहां पर / तथैवा- 
सीत्‌ ” का अर्थ परिद्त ज्वालाग्रसाद जो “ पूवे की ओर बैठे ” 
लिखा है। पर इसने डह्लनाचायं के अर्थ का अनुगमन किया है । 
दोनों में जो अथ ठीक हो पाठक उसे ही स्वीकार करे | सोमरस 
के पच जाने पर के शुरू होती है। के मे रुधिर मिकलता है । 
उसमें कीड़े रहते हैं । के होने पर शाम को गरम करके ठंडा किया 
दूध पीना चाहिए। तीसरे दिन विरेचन होता है और मल के 
साथ भी कीड़े निकलते हैं । इस वसन-विरेचन से शरीर शुद्ध हो 
जाता है। अनिष्ट भोजनों से पेदा हुआ दोष दूर हो जाता है। 
इसके बाद, अथात्‌ तीसरे दिन, शाम को स्नान करके फिर दूध 
ही पोना चाहिए | रात को ज्ञोम वस्ध विछाकर शय्या पर सोना 
चाहिए। किसी की राय मे क्षौम वस्ध रेशमी कपड़ो को कहते हैं 
और किसी की राय में सन या अलसी की छाल से बने हुए 
कपड़ों को | 

चौथे दिन बदन में सूजन आ जाती है। सब अंगो से कीड़े 

+भीमत्पंढित ज्वालाप्रछाद जी की राय में कुश-शय्या से मतलब कुश 
के तुणों से चनी हुई स्ाट से है। 


१०४ अतीत-स्ृति 
टपकने लगते हैं । तव सेोमपार्यी के धूल विछा कर शब्या पर 
सुलाना चाहिए और पृव्॑बंत्‌ दूध पिलाना चाहिए। पॉचवें और 
छठे दिन भी यही उपचार करना चाहिए। दोनों वक्त सिर्फ दृध 
पिल्लाना चाहिए। सातवें दिन उसका मांस और त्वचा गल कर 
गिर जाती है। हड्डी मात्र शेष रह जाती हैँ। पर सोमपान के 
प्रभाव से वह मरता नहीं; श्वासाच्छास जारो रहता है । उस दिन 
गुनगुना दूध उसके अस्थि-पखर पर छिड़कना चाहिए और नित्य 
मुलहठी ओर चन्दन का लेप लगाना चाहिए! यह करके फिर 
दूध पिलाना चाहिए | पर शरीर का मांस गल जाने से दूध उसके 
पेठ तक पहुँचेगा केसे और वहाँ आमाशय में 5हरेगा किस तरह, 
यह समम में नहीं आता | 

आठवें दिन बढ़े सबेरे ही शरीर पर दूध छिड़क कर चन्दन 
लेप करे | पृव॑वन्‌ शब्या से धूल उठा ले। उस पर त्ौम वन विदा 
कर सामपायी के सुलावे। उस दिन से तया मांस उतसन्न दाने 
लगता हैं और त्वचा भी उसी के साथ निकलने लगती है । दाँत, 
नख और रोम सब गिर जाते ह। नें दिन उसके शरीर पर अणु 
नामक तेल लगाना चाहिए और सम की छाल के काढ़े से सेचन 
कराना चाहिए। दसवें दिन भी यही उपचार करे। तव तक 
तल्वचा ज़रा कड़ी हो जाती है। ग्यारहर्वे ओर वारहवें दिन भी 
पृवर॑वत्‌ वर्ताव करे । तेरइवें दिन से सालहवें दिन तक सिर्फ़ सास 
की छाल के काढ़े से शरीर सेचन करे। सन्नहवें और भठारहवें 
दिन नये दॉँत निकलते हैं । दँव खुब चिकने, नोकदार और;चम- 
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कीले होते हैं--ऐसे चमकोले जैसा द्दोरा, स्थटिक था वैद्य होता 
है। सब दोंत एक से होते हैं; छोटे बढ़े नही होते । खूब मज़बूत 
और बढ़ी से बड़ी चीज तोड़ सकने योग्य होते हैं । उस दिन से 
पश्चीसवें दिन तक पुराने चावलो का भाव, दूध ओर यबागू के 
साथ मज़े मे खाता रहे | 

छुत्बीसवें दिल से दोनों वक्त चावल का नरम भात, सिफ दूध 
के साथ, खाय। तब नये नाखन निकलते हैं । वे मेगा, बीरबहूटी 
और प्रातः कालोन सूर्य के सहृश सुख देते है। चिकने भी होते 
है और “स्थिर” भी होते है। केश भी नये निकल आते है। 
त्वचा भो उत्पन्न होकर सम्पू्णता के पहुँच जाती हे । रक्ष विष्णु 
भगवाव की लचा के रह्ढ का जेसा द्ोता है--नील कमल, अलसी 
के फूल और बेड्ूय्य मणि का जेसा रक्ष होता है वैसा | 

एक मद्दीने बाद सिर के बाल मुंडवा देने चाहिए ओर उस 
पर उशीर, चन्दन ओर काले तिल का लेप लगाना चाहिए; 
अथवा दूध से स्नान कराना चाहिए। सुंडवाने के सात दिन बाद 
नये केश निकलते है । वे भ्रमर और काजल के समान काले दोते 
हैं; घंघराले भी होते है और खब चिकने भी होते है । याद रहे, 
अब तक सेमपायी महाशय तीन कक्षा (ठोन पोठ ) के घर के 
भीतर तीसरी कक्षा ही मे रहे है। पर अब तीन रातें और बीत 
जाने पर, भीतरी कमरे से निकल कर दूसरे मे आवें और जरा देर 
रह कर फिर भीतर ही उसी कमरे में घुस जायें। इसके वाद वलः 
नामक तेल वद्न पर मलने के लिए, जौ के आटे का उबटन ल्क्ृष्ण ' 


१०६ अतीत-स्मृत्ि 
के लिए शुनगुना दूध शरीर-सेचन के लिए, अजकरण नाम को 
ओषधि का काढ़ा / उत्सादन ” के लिए, खस पढ़ा हुआ कुएऐँ का 
पानी स्नान के लिए, चन्दन लेप के लिए दिया जाय। खाने के 
लिए आँवले का रस मिला हुआ यूष ओर दाल आदि दे। दूध 
ओर मुलहटी से सिद्ध किये हुए तित्न “ भ्रवचारण ” के लिए दे । 
“इस रातों तक यह काम जारी रक्खे। 

इसके बाद सब से भीतर के कमरे के छोड़ कर दूसरे कमरे 
या दरजे में आवे। उसमें भो दस रांत पूव॑वत्‌ रहे। फिर सब से 
बाहर के, अथात्‌ पहले, कमरे मे आवे और आत्मा को स्थिर करके 
दूस रातों तक वहाँ रहे ! थोड़ी देर धूप ओर वायु का सेवन करके 
भीतर चला जाया करे । परन्तु भूल करके भी कभी अपना मुंह 
आईने में न देखे। क्योंकि उस सम्रय से।मपायी के मुंह पर अद्भुत 
सोन्दय आ जाता है। इसके बाद १० रात क्रोध आदि विकारों 
के वशीभमूत न हो । सब प्रकार के सामास्ृत के सेवन की यही 
विधि है। विशेष करके बल्ली प्रतान ओर ह्लुप जाति के साम का 
सेवन करना चाहिए। उनके सेवनीय रक्त की मात्रा केई पाव भर 
है। परन्तु ऊपर सोम के जो २४ कार गिनाये हैं उनमें बढ्ली और 
क्षुप नाम नही आया। शायद उन्हों मे से किसी दो के ये 
नामान्तर हैं। 


अंशवाब नाम के सोम का रख सोने के पात्र में निचोड़े, 
चन्द्रमा का चाँदी के पात्र मे । उनके सेवन से महुध्य के अखि- 
' मादक आठ सिद्धियाँ प्राप्त हो जातो हैं। यहो नहों, किन्तु वह 
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इशान देव (शिव ) मे लोन हो जाता है। बाक़ी के जो सोम हैं 
उनके रस को तांबे, मिट्टी या लाल चमड़े के पात्र में निचोड़े ! 
शूद्रो के लिए यह रस नही है। आझण, क्षत्रिय और वैश्य, इन्ही 
तीनो के इसे पीना चाहिए | सेम*रसायन फिये जब चार महोने 
हो जायें तब पौणंमासी के दिन किसी पवित्र स्थान मे जाह्मणो 
की पूजा कर के मद्लपाठ-पूर्वंक उस घर के बाहर निकले और 
फिर मज़े भे जहाँ चाहे घूमे फिरे | 

जो मनुष्य औषधियों के स्वामी सोम का सेवन करता है उसका 
नया शरीर, दस हजार वर्षों तक बना रहता है। आग, पानी, 
अख, शस्न और विषाद एक भी उसे बाधा नही पहुँचा सकते - 
उसको मारने मे वे कोई समथ नहीं दोते। साठ वर्ष की उम्र 
वाले मद्दामदोन्मत्त हजार दह्वाथियो का इतना बल उसके शरीर में 
आ जाता है। उत्तर कुरु द्वी नही, क्ञीरसागर और अमरावती तक 
वह बेखटके जा सकता है; कोई उसका रोकने वाला नहीं। 
अथोत्‌ जहाँ वह चाहे जा सकता है। रूप उसका कन्दप तुल्य 
हो जाता है; कान्ति उसकी चन्द्रमा के समान हो जाती है । उसके 
शरीर मे ऐसी अपूर्व युति आ जाती है कि उसे देख कर आरिमात्र 
परमानन्द में मन हो जाते है। उसको सांगोपाज्ञ वेद भो आ जाते 
है। वह देवताओ के समान हो जाता हैं। उसका कोई सद्डल्प 
व्यथ नही जाता | जो चाहे कर सकता है। 

जितने प्रकार के सोम है सब मे पन्द्रह ही पत्ते होते है। वे / 
शुरू पक्ष के १० दिनों में एक एक करके पेदा होते हैं. और ऋष्ण 


१०८ अतीत-सति 


| 


पक्ष में एक एक करके गिर जाते है। पूरिमा के दिन पूरे १० पत्ते . 


हो जाव है ओर अमावस्या के एक भी नहीं रहता । 

अंशुमान सेम में घो के सदश सुगन्ध होती है। राजतप्रभ 
में कन्द होता है। मुजवान्‌ में केले की तरह का कन्द्‌ होता है। 
उसके पत्ते लहसुन के पत्तों के सभान होते है। चन्द्रमा नाम के 
सोम में सोने के सहश चमक होती है। वह हमेशा जल में होता 
है। गरढाहत और श्वेताक्ष सफेद रंग के होते हैं। आकार उनका 
सांप की केचुली के सदश होता है; पेड़ों के अग्र-भाग में वे लिपटे 
रहते हैं। इन दोनों सोमों मे अनेक प्रकार के चित्रविचित्र मसल 
( घेरे ) बने रहते हैं । जितने सोम हैं सब मे १५ ही पत्ते होते हैं। 
किसी में मोटी जड़ होती है; किसी में दूध होता है; किसी की 
लता होती है; किसी के पत्ते किसी प्रकार के होते हैं, किसी करे 
और किसी प्रकार के । 

हिमालय, अवुद्‌ ( आबू ), सह्याद्रि, महेन्द्र, मलयाचल, 
श्रीपवेत, देवगिर, देवसह, पारियात्र, विन्ध्याचल आदि पवतो में 
सेम अत्यन्त होते हैं। देवसुन्द नाम के सरोवर में भी वे 
होते हैं। 

व्यास नदी के उत्तर में जो पांच बड़े बढ़े पवत है उनके मध्य 
और अधोभाग में सिन्धु नाम की महानदी है। उसमें चन्द्रमा 
नाम का उत्तम सोम पानी पर तेरा करता है ।$8 उप्तो के पास 


कट मूल पाठ यह है--उत्तरेण वितस्ताया, प्रा ये महोघराः | 
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अंशुमान्‌ और मुझवान्‌ सोम भी द्दवोते हैं। काश्मीर में छुद् 
भानसरोबर नाम का एक दिव्य तालाब है। उसमें गायत्र्य, 
त्रेष्टुभ, जागत, पांक्त और शंकर नाम के सोम होते है। चन्द्र- 
तुल्य कान्ति वाले और सोम भी वहां होते है | 

परन्तु ये सोम सब को नहीं देख पढ़ते। अधर्मी, झतन्न, 
आ्क्षण॒द्वेषी मनुष्यों को इनके दर्शन अलम्य है| 


सुश्न॒तजी के लेख का यद्दी सतलब है । यद्यपि यह कलियुग 
है। अधसे, इतप्नता और त्राह्मणद्वेष का साम्राज्य है। यथापि 
धर्मिष्ठ, कृतज्ञ और ज्राह्मणो तथा वेदो की पूजा करने वाले भी 
पुरुष एक आध अब भी जहाँ तहों देखे जाते है। सेमो के नाम, 
लक्षण और उत्पत्ति--स्थान साफ साफ सुश्रत मे दिये हुए है। 
सेमरस-पान और तत्सम्बन्धी उपचार भी बहुत कठिन नहीं 
है। और लोग नही, तो अमीर आदमी तो ज़रूर ही उन्हे कर 
सकते हैं । क्या द्वी अच्छा हो यदि कोई एक आधघ प्रकार के सेम 
का पता लगाकर किसी अच्छे वेच्य से अपना कायाकल्प करा 
डाले और हजार हाथियों का वल प्राप्त कर के त्रिलोकों मे आनन्द्‌- 


8 जे के के 


पूवेक विचरश करे। यदि गवरनमेंट को ऐसे ऐसे १०० आदमी भी 


पत्न तेवामपे मप्य तिन्धु नामा महातद | 
काधवरइवते तत्न चंद्रमाः सामसत्तमः ॥ 
इसका भावाथ॑ पं० ज्वालाप्रसाद जी ने इस तरह लिएा हे--..“ व्यास 
नदी के उत्तर पर्वृतों मे तथा जहां पंजाब की पांचों नदी सिन्धु में मिलती 
हैं वहां घन्द्र नामक लेम उत्पन्न होता है * । 


१९० अतीत-स्मृति 
मिल जाँय तो मानो उसे एक लाख हाथी मिल गये । ऐसा होने 
से उसे जो लाखों सेनिक रखने पढ़ते हैं. उनकी कोई जृरूरत न 
रहे । सिफरे एक कम्पनी से सब काम निकल जाय!। करोड़ों रुपये 
की वचत हो | मालूम होता है, अधर्म और कतप्नता आदि की 
वहुत वृद्धि होने से भगवान्‌ सोम सदा के लिए इस देश से अन्त- 
हिंत हो गये है । हम लोगों का अद्दोभाग्य है जो, सोम की तरह, 
भगवान्‌ भी बिलकुल हो अदृश्य नहीं हो गये । 


सुभ्रुत जी के लेख से साफ़ तोर पर सिद्ध होता है कि उनके 
जमाने मे, या उनके पहले, सोम जैसा पवित्र पदार्थ चमड़े के 
बर्तन में भी रक्खा जाता था। जिस चमढ़े को छूकर, आजकल, 
इस झधर्मिप्ठता के ज़माने में, हम लोग हाथ थोते हैं वह उस 
समय अपविश्र नहीं माना जाता था। किसी सेमरस के लिए 
सोने के, किसी के लिए चांदी के, किसी के लिए तांबे और 
मिट्टी के पात्रों का विधान किया गया है। यह पात्र-कल्पना 
या तो सोने के स्रभाव और गुण के अनुसार की गई होगो या 
पान करने वाले के सामथ्य के अनुसार। जिसके पास सोने का 
न हो वह चांदी के पात्र में निचोड़ा जाने वाला सोम पिये। वह 
भी न कर सके तो तांबे, मिट्टी या चमड़े के पात्र वाले को पिये। 
परन्तु ग़रीवों के लिए उसका पान शायद्‌ असम्भव था। क्योंकि 
तीन पौठ का घर और साने का सिक्का मिलना उनके लिए कठिन 
सममना चाहिए । शुद्रों के लिए सोम रसायन पीने को जो मनाही 
है से उचित ही है। वेदो का पहना जब उनके लिए सना है. तब 


सॉम-लतां १९९ 
कायाकल्प करके देवता बन जाना ज़हर ही मना होना चाहिए। 


कौन सच्चा स्वदेश-भक्त ऑग्रेज़ चाहेगा कि कोई हिन्दोस्तानी 
काला आदमी भारत का बड़ा लाट हो जाय १ 


जिस कायाकस्प का उल्लेख सुश्रुत जी ने किया है वह किसे 
किसे भाप्त हुआ था, उसका पता पुराणादि प्राचीन भ्न्‍्थों से ढूंढ 
कर कोई लगावे तो बहुत अच्छा हो | सुश्रुत जी के बहुत पोछे के 
बने हुए भ्रन्थो में बाजीकरण आदि औषधियों के गुणो का वर्णन 
वैद्यो ने बढ़ी ही आलंकारिक भाषा मे किया है। “ चूरुमरिद 
पयसा निशि पेयं यस्य य्रृदह्दें ्रमदाशतमस्ति “इस तरह के 
छात्पुक्ति-पूर्ण लटके इन अन्धों मे दजारों भरे पढ़े है। परन्तु सुशुत 
जी के कायाकरप-विधान को ऐसा नही कह सकते । वे ऋषि थे । 
झतणएव सत्यवादी थे। उन्होंने जो छुछ लिखा है, बढ़ाकर न 
लिखा होगा । यदि उनके जमाने से इस तरह का काया- 
करप किसी को भी न सिद्ध हुआ होगा, तो भी उन्होंने 
उसका उल्लेख अपने पूर्ववर्ती ऋषियों के ग्रन्थों के आधार पर 
किया होगा | पर कुछ प्रमाण या कुछ आधार उनके पास रहा 


“ जरूर होगा। 


सुभुत के बाद के अन्थकारों ने इस साम-रसायन के पान को 
प्रक्रिया का वर्णन नही किया | किसी ने किया भी है तो 
कुछ यों ही नाम मात्र के लिए लिख दिया है। इससे जान पड़ता 


है कि धीरे धीरे लोग इसे विलकुल द्वी भूल गये। अथवा यह 


, शाक्घोक्त पान और विधान असस्मव सममा जाने लगा। 


॥ 


११२ | अतीतनस्मृति 

चरक जी भी आयुर्वेदीय चिकित्सा-प्रणाली के आचाय 
माने जाते हैं । उनके अन्थ में लिखा है कि सोम ( चन्द्रमा ) 
की एक एक कला की वृद्धि के साथ साथ सोमत्ता का 
एक एक पत्ता नया होता जाता है ओर उसके हास के साथ साथ 
एक एक पत्ता गिरता भी जाता है। इसीसे इस लता का नाम 
सोम पड़ा । “ सोम ' शब्द “सु” धातु से बना है। इस धातु का 
अथ प्रसव करना--पैदा करना--है। सेम अस्त पैदा करता है- 
उसकी किरणों में अमृत रहता है-इसो से वह साम तवाम से 
प्रसिद्ध हुआ । 


सुशुत जी के कथनानुसार सोमलता का रस भी अमृत ही 
के समान गुणकारी होता है। अतएवं इस लता का भी सोम नाम 
यथाथ है | यहां पर यह शंका हो सकती है कि सेमलता तो 
अद्शनल को प्राप्त हे गई है; पर सेमोप नामक चन्द्रमा अब तक 
बना हुआ है। वह अमृत ठपकाने के लिए प्रसिद्ध है। परन्तु 
उसकी किरणों से अमृत का एक कण भी टपकते किसी ने नहीं 
देखा । अतएवं क्या आश्चर्य जो चन्द्रमा के असृत टपकाने की 
फथा की तरह सेसरस के पान से असृत-पान के गुण होने की ' 
कथा भी वाग्विलास मात्र हो ? अथवा सोमलता को कथा चन्द्र- 
माही के पैराणिक गुणधर्मों का एक रूपक हो । बात यह है कि 
जिसे ऐसी कथाओं पर विश्वास नहीं वह थही कया और भी 
सेकड़ो शंकायें कर सकता है। मानिए तो मान लीजिए, नहीं तो 
सशंक या निःशंक जैसे जी में आवे बेठे रहिए । 


साम-लता ११३ 

आयुर्वेद-विषयक वातो के छोड़ कर अब सेस-विषयक 
चेदिक बातो का विचार कीजिए । वैदिक समय में सोम का वड़ा 
आदर था। ऋषि मुनि सव उसे प्रेम से पीते थे। वह बड़ी ही 
पविन्न चीज़ मानी जाती थी। देवताओं को उसका भोग लगाया 
जाता था। उसे खुद भी देवत्व प्राप्त था | वह यज्ञों में काम आती 
थी। ऋगेद के नवे मण्डल में सोम की बड़ी बड़ी स्तुवियां है । 
यजुबेद के उन्नीसवें अध्याय में सौजामणि श्यज्ञ का विषय है। 
वहां सोस्त की बड़ी ही महिमा गाई गई है। देववा के समान 
उसकी स्तुति की गई है । उससे बर मांगे गये है। परन्तु उसके 
साथ ही उसके मादक गुण की गाथा भी गाई गई है। यहां तक 
कि * सुरा त्वमसि शुध्मिणी ' कह कर वह सुरा-सेम के नाम से 
अमिहित किया गया है | त्राह्मण॒-मन्धो में तो सुरा-सेम बनाने की 
विधि भी लिखी हुई है। उससे सूचित होता है कि सामलता के 
रस में जौ, चावल, जिफला, शुण्ठी, पुननंवा, अश्वगन्धा, पिप्पली 
आदि चीज़ें डालकर रक्खी जाती थी। तब उसमें मादकता आ 
जाती थी। वही रस छात्र कर पिया जाता था | 


विद्वानों को राय है. कि यद्दी सोम-सुरा पानकरनेवाले सुर 
नाम से आख्यात हुए, और जिन्हें उसका पीना पसन्द नहीं «था, 
अथवा जो बहुत कम पीते थे, वे असुर कहलाये | सुर, प्राचीन 
आयय्यों के पूज्य हुए और अमुर भाचीन पारसियों के। चजुवेद के 
उन्नीसवें अध्याय मे जिस सुरा का वर्णन है वह यदि एक अकार 
का मद्य दी था, जैसा कि बैदिक मंत्रो से सूचित होता है, तो उसे 


बा] 


११४ अतीत्तस्तृति 
आये लोग आदर-पूवक पीते थे। वाग्भट-कृत अष्टान्न-हृदय में भी 
यही लिखा है-- सौन्रामण्यां ट्विजमुखे या हुताशे चहूयते।” 
अर्थात्‌ सौत्रामणी यज्ञ में सुरा अग्नि में होमी भी जाती है. और 
हिजो को पिलाई भी जाती है। अतएवं वाग्भट के अलुसार 
सौत्रामणी यज्ञ मे जो सुरा पान की जाती थी वह कोई असा- 

धारण सुरा न थी ! मामूली मदिरा थी। 
वैदिक समय में लोग सोमरस को यों भी पीते थे और उसमें 
मादकता उत्पन्न करके उसके सुरा वना करके भी पीते थे। 
परन्तु एक बात समम में नहीं आती | यदि सुशरुत जी के कथना- 
बुसार सोम-रस मे वमन ओर विरेचन आदि उत्पन्न करने का 
गुण था तो वहुत पुराने वेदिक समय में तो सोमरस पान किया 
जाता था । उसमे यह बात क्‍यों न थी । इसका कहीं उल्लेख नहीं 
मिलता कि सोमरस पीने वाले को छुदि होती थी, या उसका 
मांस गल जाता था; या और कोई बात बसी होती थी। सोम- 
रसायन पीने की जो विधि सुश्र॒त में दी गई है. उसमें सोम-रस 
के साथ और कोई औपधि मिलाने की बात नहीं है, जो यह 
कह कि उसके कारण वमन, विरेचन आदि उत्पन्न करने को 
शक्ति सोम-रस मे आ जाती हो । इधर बेदिक सुरा में अन्यान्य 
चीज़ें ज़रूरत मिलाई जाती थीं। उनके कारण सोम का वह गुण 
यदि जाता रहता था तो थों ही जो लोग सोमरस पीते थे उनके 

शरोर में कोई विक्षति क्‍यों न होती थी । 
, जिस औपधि का जो गुण है वह होना ही चाहिए। वेदों में 


साम-लता ११५ 


रूालिस सोमरस-पान का भी उल्लेख है। पर, उसके पीने से 
क्या फल होता था--छदि आदि कुछ होती थी या नहीं इसका 
कहीं उल्लेख नही । म्राह्मणु-अन्थो में खालिस सोम-पान की विधि 
नही लिखी | यज्ञो में जिस सोम का प्रयोग होता था उसमे ओर 
कित्तनी ही चीजें मिलाई जाती थीं। तब उसमें विशेष मादकता 
उतन्न होती थी । 

डा० राजेन्द्रलाल ने गवर्नमेंट आव्‌ इंडिया को एक पत्र 
लिखा था। उसमें उन्होंने वादा किया था कि कुछ समय वाद 
हम सोस पर एक विस्तृत लेख प्रकाशित करेंगे। परन्तु डाक्टर 
साहेब का वह लेख हमारे देखने में नही आया | शायद वे लिख 
नही सके; उसके पहले ही उनकी रूत्यु हो गई । 

आपस्तम्बन्यज्ष-परिसाषा मे सोमलता बेचने वाले जड्डली 
आदमियो से उसके मोल लेने आदि को विधि लिखी हुई है। 
धूते # स्वामी की टीका भे सामलता का जो लक्षण दिया हुआ है 
उसमे लिखा है कि सोम एक प्रकार की वल्ली है। उसका 


8६४ इस विषय में हमारे मित्र ८० गिरघर जो शर्म्मों सालरा- 
पाटन छे लिखते हैं ' घूते स्वामी के बताये हुए सध ल'झुण गिलवे में मिलते 
है , सि& इसे छोड़ कर कि पत्ते नही होते । भायुवंद में सोमवल्ली कहने से 
उनका भो बोध होता है । इसमें दृध निकलता हे ओर बड़ा गुण करता है । 
पित्त को दर करता है। निदोषध्व है। दृध के साथ और विशेष कर 
नकरियों के दूध के साथ हितकारी है। पम्मव हे, प्राचीन आये उस्तका 
उपयोग सोमलता के नाम से करते रहे हों। उसका एक नाम असता भी 
है। यह भी ब्सके अद्त-तुल्य गुण का शात्ती है। यह्द प्रायः नहीं सूती । 


११३ अतीत-स्मृति 
रह्न काला होता है--उससे दूध निकलता है। लता में पत्तियां 
नहीं होती । चखने मे वह कडुई मादूम होती है। उसकी त्वचा 
मांसल होती है । उसे खाने से के होने लगती है। उससे इल्ेष्मा 
भो हो जाता है। उसे बकरियां खाती हैं। इस वणुन के अनुसार 
सोम का कडुवा होना सुश्रुत के वन से मिलता है । क्योंकि जीभ 
में छू गये बिना ही सेप्-रस पीने का विधान सुश्रुत ने लिखा है । 
इसका कारण कडुवेपन के सिवा और क्या हो सकता है ? रसना 
में लगने से अति-कटुता के कारण सामरस पिया न जायगा, इस 
लिए सुश्रत ने एक सॉस मे पाव भर रस गले से नीचे उतारने को 
विधि लिखो है। के होना भी सुश्न॒त के दिये हुए लक्षण से मिलता 
है, ओर लता से दूध निकलना भी । परन्तु बिना पत्ती के लता का 
होना जो लिखा है सो सुश्र॒त के लक्षण से नहीं मित्रता । सूखने 
से यदि पत्तियों का गिर जाना माना जाय तो सूखी लता से 
दूध नहीं निकल सकता। सम्भव है, कोई सेमलता बेपते की 
भी रही हो। 


सूखी हुई भो फिर हरी हो सकती है। उसके कितने ही दुकड़े कर दिये 
जॉय; सब टुकड़े फिर ज़िन्दा हो कर लग जाते हैं। अ्र्धाद एक एक टुकड़े 
की एक एक बेल हो सकती है। यह मालरापाटन में भोजूद है ओर 
भी कई एक जगह है। इसे अस्त-यढ्लो भी कहते हैं । इसका सूखा टुकड़ा 
पानी में मिगो कर निचोड़ा जा सकता है। वह रस भी काम में 
थ्रात्रा है। | 


४७७७ | 


सोम-लता १९७ 


आरचीन समय में सेम-रस का बहुत प्राचुय्य था। पुरावन 
आय्य उसे बहुत पीते थे। उससे दूध की तरह का रस निकलता 
था । वह कुछ समय तक रक्‍्खा जाता था; बाद मे दूध और 
शहत मिला कर पिया जाता था। उसके पीने से कुछ थोड़ा सा 
नशा होता था, वहुत नहीं।' उसमें विशेष मादकता उत्पन्न करने 
को युक्तियों पीछे से निकाली गई थी। धोरे धीरे साम-पान का 
चसका आउय्यों को लग गया ओर सेामलता का वहुत खच 
होने लगा | पीने और हृवन करने में वेतरह खर्च होते होते वह 
अप्राप्य हो गईं । तव उसकी जगह अन्यान्य ओषधियाँ--पूतिका 
आदिक--काम में आने लगी। यहा हाल और मो कितनी ही 
ओषधियो का हुआ है। आयुर्वेदिक चिकित्सा-शाल्ष में कितनी 
ओऔषधियों ऐसी हैं जो खर्च होते होते विल्कुल ही नष्ट हो गहे 
हैं। अब उनकी जगह और और ओपधियां काम में लाई 
जाती है । 

भांसी के पास एक जगह वरुवासागर है। वहां एक मोल 
है । उसके किनारे त्राक्षी नाम को एक औषधि होती है| पर वह 
लता नहीं। एक छोटा सा पौधा है। एक दुफ़े एक वैद्य महाशय 
उसे वहां से लाये थे। त्राह्मी भी सामलता ही का एक पर्यायवाची 
नाम है। वे कद्दते थे कि यही सामलता है और उसके रसायन 
की विधि भी आप वतलाते थे । पर वह विधि विलज्ञण थी। वे 
कहते थे कि गले तक जल क्ले भीतर वैठकर उसे पीना चाहिए! 
उसके साथ और भी कितने ही मंमट आप बतलाते थे। पर 


११८ अतीतन-स्ृति 
हमारो समझ में वह सेमलता नहीं। उसके एक भी लक्षण 
सुभ्ुत और धूतंस्वामी के उद्धत लक्षणा से नहीं मिलते । 

कुछ समय हुआ, इटावा-निवासी पं० भोमसेन शर्मों ने एक 
यज्ञ किया था। उसके लिए उन्होंने रीवां ( वंदेलखण्ड ) के 
पहाड़ो से सोमलता के नाम से एक बह्ली मंगाई थी। उसके 
विषय में परिडत जी लिखते हैं--/ वास्तव में सोमलता नहीं 
मिलती, ऐसा हमारा अनुमान है। परन्तु सोमयागों में काशी के 
पंडित लोग जिसको से।म मानते हैं और काम में लाते हैं बह 
रीवों के राज्य में है। ” 

मानना और बात है, प्राचीन-अन्धों भे दिये गये लक्षणों से 
मिलती हुईं सोमलता दूंढ़ लाना और बात है। यों तो शायद 
किसी दिन कोई भृज्ञराज को सोमलता मानने लगे। कुश ओर 
कास तक जब ब्राह्मणों, पितरों और देवताओ की जगह पर लिये 
जाते हैं तव सोम की जगह पर कुछ रख लेना कोन बड़ो बात है। 

आयों और पारसियो के पूंज किसी समय में एक ही थे । 
दोनों सोमरस पीते थे। इसी से सोम का नाम प्राचीन से भी 
प्राचीन माने गये वेदिक सन्‍्त्रों में पाया जाता है। इधर पारसियों 
के प्राचोननगन्थ “ अवस्ता ” सें भी सोम का नाम विद्यमान है। 
पर वहाँ सोम का होम दो गया है । इस होम का व्यवहार भारत- 
वर्ष के पारसी अब तक करते है| वे उसे बहुत पवित्र मानते है। 
यह सोम सूखी दशा में फारस से आता है। उसे देखकर लोगों 
का ख्याल हुआ था कि शायद यही आर्यों का सोम है। पर योरप 


सेामन्लता ११९ 


के बनस्पति शास्र-बेत्ाओ ने जो उसकी खोज की तो पारसियों 
की होम एक और ही लता निकली। बलोचिस्तान के उत्तरी 
भाग से लेकर फारिस तक यह बरली अधिकता से पेद्ा होती है 
और हुम, हुमा, यहमा आदि नामो से प्रसिद्ध है। वहो इस देश 
'के पारसियों के लिए भेजो जाती है ! 


सुभ्नत में जहाँ जहाँ सोम को उत्पत्ति लिखी है वहाँ वहाँ बहुत 
हू ढ़ने पर भी उसका पता नहीं चलता। अत्तएच यह निश्चय 
सममिए कि ।आयों का सोम भारत से हमेशा के लिये तिरोहित 
हो गया | परन्तु जलन्धर छावनी के लाला देवीदयालु साहब को 
राय मे सोमलता नष्ट नही हुई। वह अब भी अधिकता से पाई 
जाती है। आप अपनी “फूल ” नाम की ८दू-किताब में एक 
जगह लिखते हैं “ जाबजा उसको काश्त को जानिब खास 
तबज्जुद्द होनी चाहिए ? | कृपा करके आप अपने फूल-बांग से 
थोड़ी सी सोमलता लाकर लगावें तो उसको खेती करने वालों को 
उसका रूपरंग आदि देखने और उसका वोज या क़लम प्राप्त 
करने में सुभोता दे । 

डाक्टर राक्सवग, एम० डो०, ने “ ह्फोरा इंडिया ” नाम को 
एक किताब बनाई है । उसमें सोमलता का कुछ हाल है। उसी के . 
आधार पर पूर्वोक्त लालासाहेव सोम की खेती करने की सिफारिश 
करते हैं। डाक्टर साहव के कथन का मतलव लाला साहब ने 
अपनी किताब में इस प्रकार लिखा है-- 


/ सोमलता के फूल छोटे-छोटे बहुत सफेद और निद्दा- 


१२० अतोत-स्मृति 
यत खुशबूदार होते है । इस बेल में से इन्तह्व दरजे का साफ 
साफ और दूध के मानिन्द अक़ बरामद्‌ होता है। इससे छस्दा 
अक्क मैने कभी नहीं देखा। इसका जायका किसी क़दर तुशी 
भायल होता है। हिन्दुस्तान के मुसाफ़िर अक्सर इसो की नम 
शा्ें रफातिश्नगी की ग़रज़् से चूस जाते है। यह बेल जद्नलो में 
पाई जाती है। नीज़ इलाक़ा बहाल की भाड़ियों में भी पैदा 
होतो है । जाबजा इसकी काश्त की जानिब खास तदबज्जुह 
होनी चाहिए ।” 

डाक्टर साहब ने यह सब तो लिखा, पर सोम के प्राचीत 
बणन और गुणों को अपनी सोमलता से मिलाकर दोनों को 
एकवाक्यता करने का कष्ट नहीं उठाया। इसका क्या प्रमाण 
है कि डाक्टर साहब की सोमलता वैदिक सोमलता है। सम्भव 
है, आपकी लता मामूलो गिलोय या उसी जाति की कोई 
लता हो । 

प्रातलज्न विद्वानों का मत है कि शुरू में आये लोग हरी 
सोमलता को कूट कर रस निचोड़ लेते थे | या यदि हरी लता न 
मिलती थी ठो पर्वतीय आदमियों से सूखी लती लेकर उसे पानी 
- में मिगो देते थे। फिर उसे मलकर छा लेते थे । बाद में दूध 
ओर शहत मिला कर उसे कुछ काल रक्खा रहने देते थे। इससे 
वह रस कुछ नशीला हो जाता था। उसे ही बे पीते थे। उसके 
पीने से नशा होता था। इससे वे इस लता को एक अद्भुत शुण॒ 
वाली सममते थे ओर उसे भक्ति भाव-पूर्ण दंष्टि से देखते थे। 


सॉमे-लेंतों १२१ 
उस समंय घर-घर याँग होता था, घर-घर अग्निन्‍्देव की पूजा 
होती थी । अग्नि एक विलक्षण प्रभाव-पूर्ण देवता मानी जाती 
थी । इससे सोमरस अग्नि में भो चढ़ाया जाता था । इसी कारण 
धीरे धीरे सोम का प्रभाव बढ़ गया । कुछ समय वाद इतने नशे 
से आयोँ को सनन्‍्तोष नदोने लगा। तब उन्होने सोमरस में 
अन्यान्य पेदाे मिल्ा कर उसमे अधिक मादुकता पैदा की और 
उससे सोमसुरा तैयार होने लगा । इसो तरह सोम का घर-घर 
खच होने और उसकी रक्षा का कोई भबन्ध न किया जाने से 
उसका सवथा नाश हो गया । 


परन्तु सुभुत के अनुसार सोमरस पान करने से अलौकिक 
शक्ति, रूप, आयु आदि को ग्राप्ति की बात आज कल के विद्वानों-- 
वनस्पति-विद्या के पंडितों और पुरातत्व-प्रेमियो-की समम में 
नही आती । सूत्र ओर आाह्मण॒-मन्थों के समय में भी सोमलता 
दुष्प्रप्य हो गई थी । इस कारण सोम के स्थान मे ओर चीज़ो के: 
प्रयोग इन ग्रन्थों में लिखे हैं । यदि सुभुत जी का अन्थ सूत्न-अंथों 
के बाद माना जाय--और माना ही जाता दै-तो उनके समय में 
भी सोमलता अग्राप्य नहीं तो दुष्प्राप्प जरूर रही होगी। अध- 
मिंयों को सोमलता न दिखाई देने की जो बात सुश्रुत जी ने लिखा 
है, उससे भी यद्दी सूचित होता है,। अतएव, सम्भव है, सुश्रुत जी 
ने जो कायाकल्प की विधि लिखी है वह किसी बहुत पुराने अन्य 
के आधार पर लिखी हो और वह अन्थ उस समय का हों जब 
अपने विजक्षण मादक शुश के कारण सोमलता एक अलौकिक 


९रर अतीत-स्ृतति 
चीज़ मानो जाती थी। क्योंकि सल्ानता की प्रथमावस्था में छोटी 
छोटी वातें भी आश्चय-जनक मालूम होती हैं। घढ़ी को आप 
ही आप खट-खट करते देख अथवा प्रामोफ़ोन के गाने सुन कर 
छोटे छोटे बच्चों को थोढ़ा भाश्यथ नहीं होता | 


[ मई १६०४ 


११-सोम-याग 


_अश++क+-रन++-_ःा-मपकी रे :अमशण७ अरे घन. 


वेदिक समय मे दो प्रकार के यज्ञ होते ये । एक तो दही, दूध, 
घी और पुरोडाश आदि को आहुतियो के द्वारा और दूसरा सोम- 
रस की आहुतियो के द्वारा । प्रथम प्रकार के यज्ञ का नाम हृवि- 
यज्ञ है और दूसरे प्रकार के यज्ञ का नाम सोमयज्ञ था सोमयाग | 

हवियज्ञ के बाद सोमयज्ञ चला। इसका प्रमाण अथववेद में 
है। अथवेवेद के गोपय--ब्राह्यण में लिखा है कि भ्रगु और 
अद्विरा ऋषियों ने पहले पहल सोमयज्ञ किया | 


ह॒वियज्ञ अनेक प्रकार का है और सेमयज्ञ भो अनेक प्रकार 
का है। झष्ण-्यजुव॑द के प्रथम काण्ड मे यश्ञों के नाम है। उसी 
मे उन सव को विधि भी है। किन्तु त्राह्मण-भाग में जो विधि है 
वह कुछ अस्पष्ट है। तात्पयें यह दे कि यजुवेद के प्रचार के 
समय ही सब यज्ञ जारी हुए। ऋग्वेद के समय उनका अंकुर 
मात्र था । 

कृष्ण-युजुवेद के काएड १, प्रपाठक ६५ अच्ुवाक ९ में यज्ञो 
के नाम आदि हैं। यथा-- 

# प्रजापतियेज्ञानस जत । अग्निद्ोन्न चाप्रिष्टोमथ्व पौर्णंमासी- 
वोकत्य्वामावास्याओातिरात्र ” इत्यादि । 


१२४ अतीत-स्ृत्ति । 
हवियज्ञ मुख्य कस्के ७ प्रकार का है। यथा-अम्न्याघेय, 
अपिहे।त्र, दश-पौणेमास, आम्रहययणी, चातुमांस, पशुुबन्ध और 
सोत्रामणि । 
से मयज्ञ भी प्रधानतः ७ प्रकार का है। अप्रिष्टोम, अत्यप्रि- 
प्टोम, उकथ, षोडशी, वाजपेय, अतिरात्र और आप्तोयोम । राज- 
सूथ और अश्वमेध भी सोमयाग हो में गिने जाते हैं। परल्तु इन्हें | 
ब्राह्मण लोग त करते थे । 
सोमयज्ञ के अन्तर्गत भी कई प्रकार के याग हैं। वे चाहे | 
जितने प्रकार के हों, सब की उत्पत्ति अप्निप्टोम ही से है। इसो 
लिए विशेष विशेष प्रकार का अम्निप्टोम-यज्ञ विशेष विशेष नाम 
से पुकारा जाता था। सोमरस से साधित होने के कारण लोग 
उसे सोमयज्ञ कहते हैं। 
सोमयाग के भी तीन अकार हैं--“ आहवीन ” “सन्न ” ओर 
४ एकाह ” । जो एक दिल में पूरा होता है वह “ एकाह ” है।'दो 
से बारह दिलों मे होने वाले का नाम “ अहीन ” है। एक पक्ष या 
ओर अधिक दिनो तक होने से वह “ सन्न ” कहलाता है। सत्र के 
भी “ दीघ सतन्न ” इत्यादि कई भेद हैं। 
अभिष्टोम-यज्ञ करने का समय इस प्रकार कहा गया है। 
यथा--/ बसन्तेउप्रिष्टोमः ” ( कात्यायनन्सूच्र ) “ वसन्ते ज्योति- 
छ्ोमेन यजेत ” ( आपस्तस्बसूत्र ) अतएवं वसन्तकाल हो सोम- 
याग करने का समय है। वसन्तकाल ही भें सोम बहुतायत से 
पाया जादा है। इसलिए उसी ऋतु में ऋषि सोमयाग करते थे। 


' सोमन्याग १्श्५ 


सोमयाग का देवता अप्नि है। इसीलिए उसका नाम अप्नि- 

डोम पड़ा ( अग्निप्तोमः स्तवन इत्याप्रिष्टोम: ) अप्नि का स्वोत्र 

गाना और उसकी पूजा करना हो उसका अधान उद्देश था | उसके 
. साथ साथ और देवताओं की भी पूजा की जाती थो । 


इस यज्ञ को करने के लिए सुपटु त्राह्मण ही नियुक्त होते थे । 
' पहले कोई अच्छी भूमि ढूंढ कर वहीं यज्ञ होता था। सब कही 
न होता था। पौछे, धीरे धीरे, यह विधि अचलित हुई कि जहाँ 
वेदज्ञ त्राह्मण पाये जायें वह्दी स्थान यज्ञ के योग्य है । 
स्थान का निश्चय हो जाने पर वहाँ एक मण्ढप वनाया जाता 
था। बह चारों ओर समान होता था और हर तरफ़ १२ अरन्ति 
होता था। (कुहनी से कनिष्ठा अंगुली की जड़ तक का नाम 
आरत्वि है) इस मण्डप को प्राचीनवंश कहते थे। इसके चार द्वार 
होते थे ' इस लिए इसको चतुद्गोर-मरडप भी कहते थे। यह चारों 
ओर तृण से छा दिया जाता था। 
प्राचीन-वंश-मण्डप बन जाने ओर यज्ञ-सम्बन्धी सब सामग्री 
श्ुकन्न हो जाने पर ऋलिक्‌ , अथांत्‌ पुरोहित, यजमान को उस 
गृह मे ले जाकर उसे दीक्षा देते थे | 
सब यज्ञो में ऋतिक लोगो की संख्या एक सी न होती थी । 
अग्न्याधानन्याग में ४, अभिद्योत्र में !, दर्श-पौणणंमास में ४, 
चतुमास मे ५, पशुबन्ध मे और सोमयाग मे १३ ऋतिक द्र- 
कार होते थे । 
इन १६ ऋत्िकों के भिन्न सिज्ञ नाम और कास थे। नाम, 


१२६ अतीत-स्मृति, 
यथा--ब्रह्मा, उदूगाता, अध्वयु, होता, आह्मणशंसी; प्रस्तोता, मैत्रा- 
वरुण, प्रतिप्रस्थाता, पोता, अतिददतों; अच्छावाक, नेष्टा; आप्रीभ, 

सुन्नहण्य, आवस्तुत और उन्नेता । 


आपस्तम्भ कहते हैं कि एक सदस्य भी होता है। इस प्रकार 
सोमयाग के १७ पुरोहित हुए। उनमें ४ प्रधान और शेष उन 
चारों के सहायक होते थे । होता, उदूगता, अध्वय्यु और अह्या- 
ये चार प्रधान होते थे। । 


अध्वय्यु के सहकारो प्रतिप्रस्थाता, नेष्टा और उन्नेता थे । 
होता के सहकारी प्रस्तोता, प्रतिहरतों और सुन्नह्यणय थे । 


देवता की स्तुति और आह्ान करना होता का काये था। 
देवता के सन्तोषा्थ साम-गान करना उद्गाता का कार्य्य था। 
कार्य्य विशेष में अनुमति देना और सब के कामो को सेभालना 
तथा जप करना त्ह्षा का काय्य था | यजमान इन सब ऋत्िकों 
को वरण करता था ! ये लोग यजमान का हाथ पकड़ कर उसे 
यज्ञ-मण्डप में ले जाते ओर दीक्षित करते थे । 


दीक्षा लेते समय यजमान पहले हजामत कराता था। पीछे 
स्नान करके और नये कपड़े पहन कर माह्नल्य द्रव्य धारण करता 
था। ऋत्रिक दर्भोजलि अर्थात्‌ कुश-गुच्छ लेकर यजमान के 
स्ोज्ञ पर जल छीटते हुए, वेद-मन्त्र पढ़ते हुए, उसे यज्ञमस्डप 
के पूर्व द्वार से उसके भीतर ले जाते थे! भीतर जाते ही उसे यज्ञ 
दीक्षा देते थे। दीक्षा देने से मतलब एक छोटा सा होम कराने 
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से था। वह होम आरम्म-सूचक था। उसका नाम दीक्षणीय 
इृष्टि था। 


इस प्रकार दीक्षा का काम्र पूरा हो जाने पर पहले अध्यय्य 
उऊते खर से देवताओं और मनुष्यों को सुनाते थे कि “ अदीक्ति 
ष्टोईयं आह्षणः ” अथोत्‌ इस ब्राह्मण ने दोक्षा अहण की | यज- 
मान क्षत्रिय और वैश्य हे तो भी वह ज्राह्मण ही कहा जाता था । 
फिर दोज्षित यजमान, प्राणेष्टि नामक एक छोटा सा थाग 
करता था। इस याग में चरुपाक करके उससे अदिति, और घी 
से अप्नि, सोम, सस्येदेवता का होम किया जाता था। यह हो 
| जाने' पर वास्तव से यज्ञ का आरम्भ होता था। तब प्रति 
| मस्थाता नामक ऋत्विकू / उपरव ” प्रदेश में (उपर किसे 
कहते है, यह पीछे बताया जायगा ) कुश बिछाकर उनके ऊपर 
सोमलता का गद्ठा रखते थे। फिर सेम-विक्रेता सोम के रेशों की 
परीक्षा करता और साफ करता था। पीछे १७ ऋत्विको सहित 
' जमान वहाँ आकर उसे माल लेता था। लाल रंग की एक वर्ष- 
की एक गाय देकर सोस मोल लेना पड़ता था। ऐसी गाय लाकर 
' अध्यस्यु सोम-विक्रेता से पहले साल-तोल करता था। मेल-तोल 
की बातें आश्चयंजनक हैं यथा-- 


अध्वस्यु--“आये भो विक्रेतव्यस्ते सोमो राजा !” सोम को 
क्या तुम वेचोगे ९ 


सामविक्र ता--“अस्ति विक्रे तव्यः” हाँ बेचने के लिए है । 


१२८ अतीत-स्ृति 
अध्वय्यु--/ गेः कलया मूल्येन क्रोणीम:”-- गाय के सोलह 
अंशो में से एक अंश मूल देकर हम मोतल्न लेंगे। 


सेम०--४ इतोइतिभूयः सेमि।! राजाउहति “राजा सोम 
इससे अधिक मूल्य पाने के योग्य है। 

अध्यय्ये--/ सत्यं गोरपि विशिष्टो महिमा। पयः क्षीरसारं 
दध्धामिक्षानवनीतमुद्श्वितं धृतम--इत्येवमादीनि संसारोपयोगि- 
वत्तुजातानि गोभ्यः समुद्रवन्ति “सत्य है कि सोम अधिक 
मूह्यवान है; किन्तु गाय की भी विशेष महिमा है। दूध, मलाई; 
दही, मक्खन, तक्र, घी इत्यादि अनेक प्रकार की वस्तुयें गाय से 
मिलतो हैं. । 


से|म-विक्रेता--/ अस्त्येतत्‌ तथापि गो; पोड़शांशादधिर् 
सेमे। राजाउहँति !-यह्‌ सत्य है, तथापि राजा साम गाय के 
सेलहवें अंश से अधिक' मूल्य पाने के येग्य है। 

अध्वय्यु पहले चार-भागों में एक भाग मूल्य देकर लेना 
चाहते है। फिर ठीच में से एक | फिर अर्धाश। फिर समूची 
गाय देना स्वीकार करते हैं । तब साम विक्रेता कहता है-- 
# बिक्रोतो मया सोमः ”--परन्तु--/ वस्घादिक॑ परितोषकमप्यहं 
लब्धुमिच्छामि-” में सोम बेचता हूँ, परन्तु वसल्चादि पारितोषिक . 
भी चाहता हूँ । तब विक्रेता को पारितोषिक दिया जाता और राजा 
सेम्त शकट पर लादे जाते। फिर उस आचीनवंश नासक याग-यगूह 
में पू॑ छवार से लेकर 'आहवबनोय” तामक अभिकुए्ड के 
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दृक्तिण आर, एक लकड़ों के पीढ़े पर सृगचर्म विद्धाकर, उस पर 
वे रखे जाते । उस समय आतिथ्येष्टि नामक एक छोटा-सा 
याग किया जाता। अथात्‌ राजा सोम मानों गृह भे अतिथि 
हुए हैं। अतएव यथोचित अतिथि-सत्कार करना उचित है। 
इसी भाव से वह इृष्टि, अर्थात्‌ पूजा, की जाती और बह ठीक 
लैकिक रीति से सम्पादित होती । 

फिर सेामन्याग के विज्नकारी असुरों की पराभव-कामना से 


यजमान तीन दिन ठक “ उपसद ” नामक एक छोठा-सा यज्ञ 
करता । उसमे सबेरे और सन्ध्या-समय सेस और विष्णु देवता 
कै नाम पर घी की आहुतियों से हैम किया जाता | 

तीन दिन होनेवाले उपसद-नामक यज्ञ के बीचवाले दिन 
सौमिक वेदी बनाई जाती थी। उसके ऊपर का भाग, चारों ओर, 
बितान से ढक दिया जाता था। उसके सम्मुख भाग का नाम 
अंश और पश्चादू भाग का नाम श्राणी होता था। इस वेदों के 
अंश के उत्तर-भाग ग्रे १० डग के नाप की एक वेदी बनाई 
जाती थो । वह अग्निद्वेत्र-वंदो के सदृश द्वाती थी। उसका नाम 
४ उत्तरवेदो ” होता था। उस वेदी के अंश के उत्तर-भाग में 
पूव-पच्छिम, एक डग की एक और वेदी वनाई जाती थी। उसका 
भो आकार अम्निहेत्र-वेदी के सद्श ही देता था । फिर महावेदी 
के सध्य भाग में श्रेणी-रेखा खोंचो जाती थी। मध्य से अंश तक 
उस मुव्यक्त रेखा का नाम “पृष्छ्या ” होता था। महावेदों के 
उत्तरांश के पश्चाद भाग में, तीन डग की दूरी पर, एक गद़ा 
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१३० अतीत-स्मृति 
खोदा जाता था । उसके वैदिक लोग चत्वालक कहते थे। इस 
चत्वालक गढ़े से १२ डग को दूरी पर एक और गदा खोदा जाता 
था। उप्तका नाम “ उत्कर ” होता था| 


यह सव बना लेने पर अध्वय्यु और प्रतिप्रस्थाता ह॒विधान 
नामक दो छुकड़े उस गढ़े में धोकर, और पश्चिम ओर से महा- 
वेदी पर लाकर, श्रेणी के निकट रखते थे । फिर उस पृष्ख्या 
नामक रेखा के दक्षिणोत्तर चार खम्भे वाला एक मण्डप बनाते 
थे | उस सरढप का नाम हृविधोन-मण्ठप था। उसके पूर्व और 
पश्चिम में दो द्वार होते थे। वीरण अर्थात्‌ शरपत्र ( सरपत ९ ) 
को चटाई से उसे चारों ओर से घेर दते थे । 

इसके अनन्तर मण्डप के मध्य में, एक हो से चार कमरे 
बना कर, अग्निकोश वाले कमरे के बीच मे, एक हाथ वर्गाकार- 
रेखा की करपना करके प्रत्येक कोने के किनारे आध हाथ लम्बा 
और एक हाथ गहरा एक गदा खोदते थे। अथौत्‌ चारों कोनों 
पर चार गढ़े खोदते थे। गढ़ों के मेंह वरुणाकाष्ट की चार फंडियों 
से वन्‍्द्‌ करके उन पर वृष-चर्म और उनके ऊपर शिलापट्ट 
( पत्थर को पटिया ) रखते थे | उसी पर रस निकालने के लिए 
साम पीसा जाता था। 

हविधोन-मण्डप के सम्मुख, प्ष्या नामक स्थान के दक्षिण, 
सदोमण्डप नाम का एक और मण्डप बनाया जाता था। थह 
मण्ठप १० अरत्वि लम्बा और ४ अरत्नि चौड़ा, सम्मों से 
सुशोभित, साफ़ सुथरा होता था। सदो-मण्ठप के ठीक बीच 


सोस-याग १३१ 
मे यजमान के आकार का एक ओऔदुन्वरी स्थृणा ( खूंटा ) गाड़ा 
जाता था। फिर अग्निशाला का निम्भोण, सदोमए्डप और 
हृविधान-मण्डप के उत्तर-साग में, द्वेता था । उसका एक अधीश 
वेदी की ओर घुसा हुआ और दूसरा वाहर को निकला हुआ 
रहता था। उसमें दो द्वार हेते थे । एक दक्षिण की ओर, दूसरा 
पूत की ओर | 

आहवनीय-कुणड के निकट ही यज्ञीय यूप- गाड़ा 
जाता था। 

महावेदी बन जाने पर, वैसजन नामक दवेम के बाद, अग्नि- 
ष्टीमीय पशुयाग का प्रारम्भ होता था। यह याग सेामयाग का 
पूवोह् है। उस समय वंश-शाल्ा में उत्तर-वेदों पर रक्‍्खी हुई 
सेमलता को लाकर हृविधोन-मण्डप में रखते थे । फिर यज्ञीय 
पञ्ठु के पवित्र जल से स्नान करा कर, यूप के सामने, पश्चिम-सेंह 
खट्टा कर के, छुशाजलीयुक्त प्लक्ष शास्रा से उसे मन्त्रपूत करते 
थे। मन्त्रपूत अथोत्‌ उपाकरण दो जाने पर संज्पन अथीत्‌ बध 
करने तक जो क्रियायें फो जाती थीं, उनका वा मपश्वालम्भन था। 

दोता हुआ, सर्वाज्नपूण, रोगशूल्य और वहुत हृष्ट-पुष्ट बकरा 
ही यज्ञ-काय्ये मे अहण किया जाता था । 

पञ्ु जब वध्यस्थान में लाया जाता था तव ऋत्रिक्‌ लोग डेँचे 
खर से वेद-मन्त्रञान करते थे। जो मन्त्र गाये जाते थे उस्त में 
से एक का अर्थ यो है। “ हे व्यापक इन्द्रिसमूह ! इस पशु की 
इन्द्रियाधिष्ठात्री देवी सहित तुम हमे हवि अथात्‌ द्ोम-द्रव्य दो । ” 


११२ अतीव-स्त्रृति 
संक्षपन हो जाने पर पशु के नोचे लिखे अंग काट-काट कर 
८ शामित्र ” नामक अग्निकुण्ड में भूने जाते थे। फिर मन्त्र गाते- 
गाते उसकी आहुति दी जाती थी। थे अंग ये हैं--कलेजा, 
जीभ, वक्त, तिही, वृकह्॒य, अगला बायां पैर, दोनो रानें, दाहिनो 
श्रोणी, वायुनाल ओर चर्बी आदि | और भी कई अंग काट कर 
उनसे होम किया जाता था। इन सब क्रियाओं का नाम था 
४ अग्निशेमीय पशुयाग ” | 

इसके बाद हो पुरोहित जाह्षण, चालाल और एत्कट-भूमि 


के उत्तर भाग मे बहते हुए जलाशय से जल लाकर यज्ञशात्रा 
में रखते थे ! उस लाये हुए जल का वैदिक माम बसतीवरी था। 


उस दिन, रात भर, जाग कर तजमान ब्राह्मणों से नाना प्रकार 
के इतिहास और वैदिक बातें सुनता था । इसो कारण उस दिन 
का नाम उपवस्य था। 

इसके बाद के दिन का नाम सूत्यानदेवल था। उस दिन 
सबेरे अध्वयु आदि ब्राह्मण, स्नान और आहिक कर्म करके, जो 
जो काय्य करने की विधि होती थी उसमे लग जाते थे। यथा-- 

पहिले हविधोन के छकड़े से सोम उतार कर उसे वे उपसब- 
स्थान में रखते थे। अध्वय्य बहुत सबेरे उठ कर होता को 
४ प्रेष-मन्त्र ” से आवाहन करते थे। होता भी प्रातरनुवाक पढ़ 
कर अश्विनीकुमार का स्तवन करते तथा आग्नीभ-पुरोडाश आदि 
प्रस्तुत करने लगते थे और उन्नेता सोमपात्र सजाते थे *। 


' * सोमपात्र दो प्रकार का होता है--ग्रह शोर त्थाली। ग्रह लकड़ी 
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फिर हृविधान की गाड़ी के अच्त-प्रान्त में दो ऊणंवल्र, अर्थात्‌ 
भेड़ के रोयें के बने कम्बल, सोमरस छातनने के लिए रक्खे जाते 
थे। तद्नन्तर दक्षिणी हविधान के छकड़े के नीचे मिट्टी का एक 
दोश-कलश रक्खा जाता था और 5त्तरों हृविधोन के छुकड़े के 
उपर दूसरे दो बढ़ेन्‍्वड़े कलश । उनमे से एक का नाम उपभृत 
ओर दूसरे का नाम आघवनीय था। पश्चात्‌ उत्तवाले छकड़े 
के नीचे १० कापएमय चमस और मिट्टी के ५ छड़े रक्खे जाते थे। 
यह सब काय्ये उन्नेता करता था | 


इसके अनन्तर अध्वय्ये को आज्ञा से यजमान, उसकी पत्नी 
ओर चमसाध्वय्यु, ऊपर लिखे हुए घड़ी में जल लाते थे) जो जल 
पुरुष लाते उसका नाम एकघन और जो यजमान-पत्नों लाती 
उसका नाम पान्नजन था। अध्वय्यु इन दोनों प्रकार के जलो को 
पूर्वोक्त बखतीवरी जल में मिला देते थे। फिर यजमान, प्रति- 
प्रस्थाना, गेष्ट और अध्वय्य उस सोमवाली सिल के पास चैठ 
कर और लोढ़ा हाथ में लेकर, अलुक्षा-वाक्य उच्चारण करते थे | 
अनन्तर अध्वय्युं पॉच मुट्ठी सोम सिल पर रखते थे। ग्रति- 
प्रस्थाता उस सोम के ढेर में से ६ सोमअंशु लेकर अपनी उेंग- 
लियो के वीच में दवा रखते थे। फिर सव इकट्ठे हाकर उसे 
पीसते थे। इस अकार सोमरस निकालने का नाम सोमामिपव्‌ 


का और स्थाल्ी मिद्दो का बनता था। ये दोनों वर्तन भिन्न आकार के 
बनाये गाते थे । 





१३१४ अतीत-स्मृति 


था। यह दिन में केवल तोन बार किया जाता था। सबरेरे के 
ध्षोमाभिषव्‌ का लाम प्रातःःसवन, सध्यवाले का नाम माध्याह- 
धवन और साथझ्ञाल वाले का सायंसवन था । निकाले गए सोम- 
रस को आहुतियों दी जाती थीं। शेष भाग पीने के लिए रक्खा 
जाता था। 

आहुति-योग्य सोमाभिषव्‌ समाप्त होने पर पुरोहित लोग 
भहामिषद्‌ अथात्‌ अधिकता से सोम पीसना आरम्भ करते थे। 
प्रतिप्रस्थाता आदि सब लोग एकत्र होकर पीसते और अध्यय्ये 
उसमे जल देते जाते। भ्रच्छी तरह पिस जाने पर उसे आधव- 
नीय कल्नश मे डाल कर हिलाते रहते। फिर उसे कपड़े से दबा 
कर रस निकालते । उस रस को क्रम से प्रह, चमस और कलश 
में भरते और अनेक प्रकार के मन्त्र और स्तोन्न पढ़ते । उससे 
देवताओ के नाम पर आहुतियों दी जातीं। 

सेमयाग के देवता-सूये, अग्नि, इन्द्र, वायु, मित्र, वरुण, 
अश्विनोछुमार, विश्वदेव, महेन्द्र, वैश्वानराग्नि, चैज्नादि मासों 
की अधिप्ान्री देवता, मरुदूगण सहित इन्द्र, लष्ट-सहित अग्नि 
पत्नी स्वाहा हैं| 

इस अनुष्ठान के बाद पुरोहित और यजमान सेसरस पी कर 
आत्मा को कंतकृत्य सप्मते थे। पुरोहित और यजभान के 
सेमपान के विधान में भेद है। पुरोहित प्रत्येक सबन में बचा 
हुआ सवन पीता ओरं यजमान केवल सायंसवन में पीता था। 
याग समाप्त देते पर यजमान पहले कहे हुए सदभिश्ठल में 
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जाकर पुरोहितों के दक्षिणा देता था| भग्निष्टोमयज्ञ के दक्षिण- 
विभाग में क्रम से १२०० गायें छ और सेना, वस्च, अश्व, 
अश्वतर, गधा, भेड़, चकरा; अन्न और उड़द देने की 
विधि थी | 

जिन पुरोहित को जिस प्रकार दक्षिणा देने की विधि थी वह 
नीचे लिखी जातो है-- 

ब्रह्मा को १२ गायें और कुछ सोना इत्यादि | 

डद्गाता को श न 


होता को हु ओर 
रे 

अध्वय को १) प्र 

आह्णशंसी को ९ गाये और कुछ सोना इत्यादि 
अ्रस्तोता का 99 | 

प्रतिप्रस्थाता को १9 प्र 

पोता को ६ गायें और कुछ साना इत्यादि 
प्रतिहत्तों के मन न 


अच्छावक को. ५9 
अग्नीभ को ३ गाय और साना इत्यादि 
सुनेह्ाएय को गा) १) 
ग्रावस्तुत के 9 फ् 
उन्‍्नेता के 9 9) 


& नही तो १०० गायें। वे भी नहों तो उनके मूल्य देने 
विधि भी है । 


१३६ ह अतीत-स्मृति 
शेष गायें आदि दूसरे सहकारी ब्राह्मणों को, अथोत्‌ 
चमसाध्वय्यु आदि को, यथाशाल्ष विभाग करके दी जाती थी। 
उस समय दूसरे याचक, अथोत्‌ बिना बुलाये आये हुए 
ब्राह्मण, अन्धे, लेंगड़े, अनाथ, दीन आदि को अन्न, वल्र, सोना 
इत्यादि यथा-शक्ति बाँटे जाते थे 


यज्न-समाप्ति के वाद एक और काय्य करना पड़ता था। 
उसका नाम अवश्ृथ-स्तान था। वह स्नान बढ़े समारोह से 
होता था । पुरोहित, वन्धु-वान्धव, सुहृदू और उन्तको ख््रियोँ 
सव एकत्र होकर यजमान-सहित्त स्नान करने के लिए किसी 
वड़ी नदी, नदी न हो तो किसी पवित्र जलाशय, को जाते थे। 
जाते समय प्रस्तोता नामक पुरोहित आगे-आगे साम-्गान करते 
चलते और यजमान आदि पुरुष तथा उनको स््रियोँ पोछे-पीछे 
गाती हुई जाती थीं। जल के पास पहुँचने पर पहले एक होम 
किया जाता था, पीछे जलक्रोड़ा होती थो। यह अवशृध-स्नान 
बढ़े बढ़े यज्ञों का अछ् था। इस स्नान से शायद त्रह्महृत्यादि 
सब पाप दूर हो जाते थे $? 


[ जनवरी १६१४५ 
है इस विपय पर वबा० रामदास सेन का लिखा हुआ एक लेख बंगला 


में है। उसका अनुवाद तेली-पम्राचार में निकला था । उस्ती का यह यत्र-्ततत्र 
परिवर्तित और परिप्कृत रुप है। 


१२-वोद्धकालीन भारत के विश्वविद्यालय 
+.क्‍..+---्गवााकॉ 0 फेंटरम----+ 

इस लेख में बोद्धकालीन भारतवर्ष के विश्वविद्यालयों का 
सिलसिलेवार संत्तिप्त इतिहास लिखा जाता है। श्रीयुत रीन्द्र- 
नारायण घोष, एम० ए०, ने डॉन सेसाइटी को मैगजीन मे इस 
विषय का लेख अंगरेज्ञी में प्रकाशित किया है । उसी के आधार 
पर यह लेख लिखा जाता है । 

बौद्धकाल तीन युगो मे बॉटा जा सकता है। पहला युग 
गौतम बुद्ध के समय से शुरू द्वोता है और पाँच सौ वर्ष तक 
रहता है। इस थुग के बोद्ध साधुचरित्र और सच्चे त्यागी द्वेते 
थे। दूसरा युग ईसवी सन्‌ के साथ प्रारम्भ होता है और ईसा 
की छठो शताब्दी मे समाप्त हे जाता है। इस युग मे बौद्धो ने 
पहले युग के गुण अक्षुएण रखने के साथ साथ शिह्पकला में भी 
अच्छी उन्नति की थी। सातवीं शताब्दी से तीसरा युग लगता 
है। उसे तान्त्रिक युग भी कह सकते है । उसमे धौद्ध महन्तो के 
चरित्र बिगढ़ने लगे थे और पहले को जैसी त्यागशीलता जाती 
रही थी। परन्तु उन लोगों ने आयुर्वेद और रसायन-शा््र में 
खूब उन्नति को थी। उनमें से प्रत्येक युग के विशेषत्न की 
मलक उस समय के विश्वविद्यालयों मे अच्छी तरह पाई 
जाती है। ; 


१३८ अतीत-स्मृति 
तत्शिला का विश्वविद्यालय 


पहले युग का सबसे बढ़ा विश्वविद्यालय तक्षशित्रा नगर में 
था। यह नगर वतमान रावलपिण्डी के पास था। सूक्त और 
विनय-पीठ आदि प्राचीन बोद्ध-अन्थों में इसका कई जगह उल्लेख 
थाया जाता है । प्राचीन काल मे यह एक अत्यन्त विख्यात नगर 
था । एरियन, सट्राबो, प्लोनी आदि प्राचीन लेखकों ने इस नगर 
की विशालता और वैभव-समपन्नता की प्रशंसा जी खोल कर 
की है। अशोक के राजत्वकाल में उसका प्रतिनिधि यहां रहता 
था। बोद्-प्रन्थो से पता लगता है कि यह अपने समय में विद्या" 
सम्बन्धी चचो और पठन-पाठन का केन्द्र था। यह विश्वविद्या- 
लय बुद्ध के पहले द्वी स्थापित हो चुका था। इसमे वेद, पेदांग, 
उपांग आदि के सिवा आयुर्वेद, मू्तिकारी, चित्रकारी, गृहनि्भाण 
विद्या आदि भी पढ़ाई जाती थी | 

विज्ञान, कल्ाकौशल और दृस्तकारो के सब मिलाकर केई 
अठारह विषय पढ़ाये जाते थे । इनमें से प्रत्येक विषय के लिए 
अलग अलग विद्यालय बने हुए थे और भिन्न मिन्‍न विषयों को 
भिन्न भिन्‍न अध्यापक पढ़ाते थे। जगद्विस्यात संस्कृत-बैयाकरण 
पाणिनि और राजनीतिकज्ञ-शिरोमरि! चाणक्य ने इसी विश्वविदया- 
लय में शिक्षा पाई थी। आत्रेय यहाँ वेधक-शाल्ष के अध्यापक 
भे। मगध-नरेश बिस्बसार के दरबारी चिकित्सक और महात्मा 
बुद्ध के प्रिय मिन्न तथा सतानुयायी वै्यराज जीवक ने तक्ष- 

शिला हो के अध्यापकों से चिकित्सा-शात्ष का अध्ययन किया 
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था । विनय-पीठक मे महावग नामक एक भनुष्य का हाल है, 
जिससे प्राचीन सारत की शिक्षा-प्रणाली का अच्छा पत्ता लगता 
है। कई वर्ष अध्ययन करने के बाद महावग्ग ने अपने गुरु से 
पूछा कि शिक्षा समाप्त होने में अभी कितने दिन बाक्ो है| गुरु 
ने उत्तर में कद्दा कि तक्षशिला के चारों तरफ, एक योजन भूमि 
' मे, जड़ी बूटियों के लिधा जितने व्यय पौधे मिलें उन सव को जमा 
करो। बेचारे विद्यार्थी ने नियत स्थान के प्रत्येक पौधे को परीक्षा 
की, परन्तु उसे कोई भी व्यर्थ पौधा न मिला । शिक्षक महाशय ने 
अपने परिश्रमी विद्यार्थी को खोज का द्वाल सुना तो बड़े प्रसन्न 
हुए और महांवगा से बोले कि तुम्दारी शिक्षा समाप्त हो गई अब 
तुम अपने घर जाव | 
तक्षशिला वैद्कि-धरमोवल्लम्बियों को विद्या का केन्द्र-स्थाव 
था ; पर बौद्ध-धर्म का प्रचार होने पर वहाँ वौद्ध लोग भी पढ़ने 
पढ़ाने लगे थे। यहां से कई वोद्ध विद्यार्थी ऐसे निकले जो समय 
पाकर खूब विख्यात हुए। वोद्ध-घम्म के सौत्रान्तिक-सम्धरदाय के 
स्थापक कुमारलव्ध भी इन्हीं में थे। इनके विषय में हुएनसंग 
लिखते हैं--“ सारे भारत के लोंग उनसे मिलने आते थे | वे नित्य 
चत्तीस हजार शब्द वोलते और वत्तीस हज़ार अक्षर लिखते थे | 
उन्होंने कई शास्रो की रचना की थी। उस समय पूर्व मे अश्व- 
घोष, दक्षिण में देव, पश्चिम में नागाजुन और उत्तर से कुमारतव्ध 
अत्यन्त प्रसिद्ध विद्वान्‌ थे। ये चारो पंडित संसार को प्रकाशित 
करने वाले चार सूय्य कहलाते थे। ” 
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जिस समय तथ्षशिल्ा मे वेदिक-धमोवलम्बियो की प्रबल॒ता 
थी उस समय दोन बातें ऐसो थीं जिनको यहाँ पर/लिख देना हम 
उचित सममते है । एक तो यह कि उस समय की शिक्षाप्रणालो 
नियमबद्ध विश्वविद्यालयों की जेसी न थी ; किन्तु ऐसी थी जैसे 
कि वर्तमान काल में बनारस की है। पर बौद्ध विद्वरों को पढ़ाई 
इससे ठीक उलटी थो । वहाँ की शिक्षाप्रणाल्री वैसी ही थो जैसी 
नियमबद्ध विश्वविद्यालयों को होनों चाहिए। दूसरी -बात यह कि 
बौद्ध विहारों को तरह यहाँ पर केवल सन्यासियों ही के शिक्षा न 
दी जातो थी; किन्तु शुरु ओर शिष्य दोनो ही गृहस्थ होते थे। 
यह बात असतमन्त जातक की एक कहानी से और भी स्पष्ट हो 
जातो दै। एक व्राक्षण ने अपने पुत्र से पू्या कि तुम केसा जीवन 
बिताना चाहते हो। यदि तुम्त आ्राह्मण-राज्य में प्रवेश करना 
चाहते हो तो बन को जाओ और वहाँ अग्निहोत्र करो। यदि 
गृहस्थ बनना चाहते हो तो तक्षशिला जाकर किसी विख्यात 
पंडित से विद्याध्ययन करो, जिसमें सुखपूबक ग्रहस्थ-जीवन बिता 
सको । पुत्र ने उत्तर दिया :--/ में वानप्रस्थ बनना नहीं चाहता; 
मेरो इच्छा गृहस्थ बनने को है ”। तक्तशिल्रा के वैदिक विद्यालयों 
में ध्यान देने योग्य तोसरी बात यह थी कि उनमें केवल ब्राह्मण 
ओर ज्त्रिय बालक ही भर्ती किये जाते थे । 

नालन्द का विश्वविद्यालय 

बोद्धकाल के दूसरे युग में सब से बढ़ा विश्वविद्यालय नालन्द्‌ 

में था। यह स्थान मगध की प्राचीन राजधानी राजगृह से सात 
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मील उत्तर की ओर, और पढना से चोंतीस मोल दक्षिण की 
ओर था। आज कल इस जगह पर बारगोंव नामक आम बसा 
हुआ है, जो गया जिले के अन्तगंत है। नालन्द की प्राचीन 
इमारतों के खेंदहर यहाँ अभी तक पाये जाते हैं। सातवीं शताब्दी 
के प्रसिद्ध चीनो यात्री हुएनसंग ने नालन्द की शान व शौकत 
का बड़ा ही मनोहर वृत्तान्त लिखा है। चीन ही में उसने नालन्द्‌ 
का हाल सुना था ; तभी से इसे देखने के लिए वह ललचा रहा 
था। इधर उधर घृम्तते-घामते जब वह गया पहुंचा तब विश्व- 
विद्यालय के अधिकारियों ने उसे नालन्द्‌ में आने के लिए 
निमंत्रण दिया। इससे उसने अपने को धन्य सममा | नालन्द्‌ 
में पहुंचते ही उसके दिल पर ऐसा असर पढ़ा कि वह तुरन्त 
विद्यार्थियों मे शामित्र हो गया । 


नालन्द को बाहरी टीमटाम 

विद्यालोहुप चीनी सन्‍्यासी नालन्द की भव्यता और पवि- 
श्रता देख कर लद्टू हो गया। डँचे ऊँचे विहार और मठ चारों 
ओर खड़े थे। वीच बीच में सभाग्ृह और विद्यालय बने हुए 
थे | वे सब समाधिया, मन्द्रों ओर स्तृपो से घिरे हुए थे। उनके 
चारों तरफ बौद्धशिक्षको और प्रचारकों के रहने के लिए 
चौम॑ज़िला इमारतें वनी हुईं थी। उनके सिचा डँची-डँची 
भीनारो और विशाल भवनों की शोभा देखने ही योग्य थी । 
इन भवनों में नाना प्रकार के बहुमूल्य रन्न जड़े हुए थे। रंग 
'बिरंगे दरवाज़ों, कड़ियो, छ॒तों ओर खम्मों को सजावट को देख 
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कर लोग लोट-पोद हो जाते थे । विद्या-मन्दिरों के शिखर आकाश 
से बातें करते थे और हुएमसंग के कथनानुसार उनकी खिड़कियों 
से वायु और मेघ के जन्मस्थान दिखाई देते थे । मीठे ओर स्वच्छ 
जल की धारा चारों ओर बहा करती थी और सुन्दर खिले हुए 
कमल उसको शोभा बढ़ाया करते थे । 


नाज्न्द का आन्तरिक जीवन 


विशालता, नियमबद्धता ओर सुप्रबन्ध के विचार से नालन्द 
का विश्वविद्यालय बतंमान काशी की अपेक्षा आक्सफ़् से 
अधिक मिलता-जुलता था। विश्वविद्यालय के बिह्वारों में कोई 
दस हज़ार मिश्लु विद्यार्थी ओर ढेढ़ हजार अध्यापक रहते थे | 
केबल दशन और धर्मशाक्ष ही के सौ अध्यापक थे। इससे संबंध 
रखनेवाला पुस्तकालय नो-मंज़िला था, जिसकी ऊँचाई क़रीब 
तीन-सो फुद।थो । उसे महाराज बालादित्य ने बनवाया था। 
इसमें बोद्ध-धर्म-सम्बन्धों सभी गन्थ थे। प्राचीन काल में इतना 
बढ़ा पुस्तकालय शायद ही कहीं रहा हो । 

दुनिया में आजकल जितने विश्वविद्यालय हैं सब में विद्या- 
थियों से फोस लो जाती है। पर नालन्द्‌ के विश्वविद्यालय की 
दशा इससे ठोक उल्वटी थी। केवल यही नहीं कि विद्यार्थियों 
से कुछ न लिया जाता था, किन्तु उल्टा उन्हें प्रत्येक्ष आवश्यक 
बस्तु मुफ़ दी जाती थी--अथात्‌ भोजन, वस्चध, औषध, निवास- 
स्थान आदि सब कुछ संतसेत मिलता था। यह प्रथा हिन्दोस्तान 
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में बहुत प्राचीन काल से चली आई है । गृहस्थ लोग गाँव, खेत, 
बाग़, वस्ध अथवा नकद रुपये इन विद्यालयों को दान करते थे। 
. इसीसे उनका सम्पूण खच चलता था। इस प्रकार विद्यार्थियों 
का बहुत समय और मानसिक शक्ति पेट-पूजा के लिए घनोपाजेन 
करने में नष्ट होने से वच. जाती और वे इस समय ओर शक्ति 
को विद्याध्ययन में लगाते थे। इसका फल यह होता था कि 
गम्भीर विचार वाले ओर मननशील विद्वान इन विद्यालयों से 
निकलते थे। इसीसे वे लोग बौद्ध धर्म, संस्क्ृत-साहित्य और 
संसार का अनन्त उपकार कर गये हैं । 

नालन्द्‌ के विश्वविद्यालय भे आजकल की तरह परीक्षायें 
न होतो थी। किन्तु विद्यार्थियों की योग्यता शाश्रार्थ द्वारा जांची 
जाती थी। विद्यालय में भर्ती होने के नियम भो बड़े कड़े थे । जो 
लोग दाखिल द्ोने के लिए आते थे उनसे द्वारपंडित कुछ कठिन 
प्रश्न करता था । यदि वे उनका उत्तर दे सकते थे तो भीतर जाने 
पाते थे, नहीं तो लौट जाते थे। इसके वाद शाल्लार्थ के द्वारा 
उनकी योग्यता को परीक्षा ली जाती थी। जो उससे भी अपनी 
योग्यता प्रमाणित कर सकते थे वही विद्यालय में दाखिल हो 
सकते थे। बाकी अपना-सा मुंद्द लेकर अपना रास्ता लेते थे। 
मतलब यह कि अच्छे बुद्धिमान्‌ , विद्यान्‌, योग्य और गुणवान्‌ 
मनुष्य ही विश्वविद्यालय मे प्रवेश करते थे। 

दारपंडिंत के पद पर वही नियत किया जाता था जो ऊँचे 
दर्ज का विद्यन होता था। यह पद उस समय बहुत प्रतिष्ठित 
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समा जाता था । विश्वविद्यालय के सभागृह में सबेरे से शाम 
तक शाला हुआ करता था। दूरूदूर देशों से पंडित अपनी 
शह्ढायें दूर करने के लिए बहोँ आते ये। नालन्द के विद्याथियों 
का देश भर में आदर, सत्कार, सम्मान होता था । जहाँ वे लोग 
जाते थे वहीं उनकी इच्ज्ञत होती थी | यों तो नालन्दू-विश्वविद्या- 
लय के प्रायः सभी अध्यापक उत्कृष्ट विद्वार्‌ थे, पर उनमें से नो 
मुख्य थे। हुएनसंग ने उनकी सीमारद्िित बिद्वत्ता, योग्यता, देश- 
* व्यापी ख्याति, अद्भुत अतिभाशालिता की खूब प्रशंसा की है। 
उत्त तौओ अध्यापकों के नाम ये हैं--धरमपाल, चन्द्रपाल, गुण" 
पति, स्थिर्मति, प्रभामित्र, जिनमित्र, ज्ञानचन्द्र, शौघ्नबुद्धि और 
शोलभद्र । इनमें से शीलभद्ग, हुएनसंग के समय में, विश्वविद्या" 
लय के अध्यक्ष थे | बोद्धर्म्म के मद्दायान-सम्प्रदाय के जगह्विस्यात 
संस्थापक नागाजुन का सम्बन्ध भी किसी समय नालन्दू-विश्व- 
विद्यालय से था। 


नालन्द्‌ के प्रायः सभी अध्यापक और विद्यार्थी धामिक 
जीवन व्यतीत करते थे। असल में धामिक जीवन बिताने के 
लिए हो इसकी सृष्टि हुईं थी ; इसीलिए इसका नाम “ घसेगंज ” 
पैंड़ा था। परन्तु पीछे इसकी काया पलठ गई थी। दशन और 
धर्मशात्र के साथ साथ व्याकरण, ज्योतिष, काव्य, वैद्यक आदि 
व्यावहारिक और सांसारिक विद्यायें भी पढाई जाने लगी थी। 
कस हिन्दुस्तान के विद्यार्थी इन विद्याओं को पढ़ने के लिए यहाँ 
आते थे । 
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श्री धन्‍्यकटक का विश्वविद्यालय 


इस युग का दूसरा शरसिद्ध विश्वविद्यालय श्री धन्‍्यकटक में 
था। यह स्थान द्षिण भारत मे, ऋृष्णा नदी के किनारे, वर्तमान 
अमरावती के स्तूपों के निकट था। 

बौद्धधर्म के महायान-सम्प्रदाय के चौदहवें घर्मगुरु, विख्यात 
रसायन-शाक्षवेत्ता ओर चिकित्सक, नागाजुन के समय में यह 
खूब उन्नत दशा भे.था और देश-देशान्तरों में प्रसिद्ध हो गया 
था। चीन यात्री इत्सिंग के कथनानुसार नागाजेन महाशय ईसा 
'की चौथी शताद्दी में थे। 


यहां पर वैदिक और वौद्ध दोनों प्रकार के ग्रन्थ पढ़ाये जाते 
थे। तिव्बत की राजधानी लासा के निकट डायंग-विश्वविद्यालय 
इसी के नमूने पर बनाया गया था। पठन-पाठन-विधि यहाँ भी 
वैसी ही थी जैसे कि नालन्द में । 


ओदन्तपुरी ओर विक्रमशिल्ा के विश्वविद्यालय 


यह हम लिख चुके है कि वौद्ध काल का तीसरा युग सातवीं 
शताब्दी से प्रारम्भ होता है। इस समय के बौद्ध महन्तों मे पहले 
का जैसा धार्मिक उत्साह वाकी नथा; परन्तु वैज्ञानिक खोज 
करने का जोश खूब वढ़ गया था। वैद्यम और रसायन-शात्र में 
उन लोगो ने अच्छी उन्नति की थी। इस तान्त्रिक बौद्ध धर्म का 
प्रचार बंगाल और विह्वार में बहुत था । उन दिनों मगघ में पाल- 
वश के राजा राज्य करते थे। उन्हीं के समय में वौद्ध उपदेशकों 
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ने तिब्बत जाकर बौद्ध धर्म का प्रचार किया । इस युग में दो मुख्य 
विश्वविद्यालय थे एक ओदन्तपुरी में, दूसरा विक्रमशिला में। 
ये दोनों स्थान बिहार-भान्त में हैं। मगध में पालवंश का राज्य 
होने के बहुत दिन पहिले ओदन्तपुरी में एक बढ़ा भारी विहार 
बनाया गया था। इसी विद्वार के नाम पर कुल प्रान्त का नाम 
विहार पढ़ गया और पुराना नाम मगध लुप्त हो गया। महाराज 
महीपाल के पुत्र मह्दापाल के समय में ओदन्तपुरी-विश्वविद्यालय 
में बौद्ध धर्म के दीनयान-सम्प्रदाय के एक हजार और महायान- 
सम्प्रदाय के पॉच हज़ार महन्त रहते थे। पालवंश के राजों ने 
ओदन्तपुरी-विश्वविद्यालय मे एक बढ़ा भारी पुस्तकालय स्थापित 
किया था। उसमें वैदिक ओर बौद्ध दोनों प्रकार के हज़ारों अन्य 
थे। सन्‌ १२०२ इंसबी मे मुसलमानों ने इस पुस्तकालय को 
जला दिया ओर सहन्तों का कत्लेझआम करके विहार के नहष्ट-श्रष्ट 
कर दिया। !श्रीधन्यकटक-विश्वविद्यालय की तरह ओदन्तपुरी 
के नमूने पर भी तिब्बत में शाक्य नामक एक विश्वविद्यालय 
खोला गया था। 


पाल राजे बढ़े ही विद्यारसिक और विद्वानों के संरक्षक थे। 
उनका सम्बन्ध एक और विश्वविद्यालय से भी था। उसका नाम 
था विक्रमशिला। यह विद्यालय भागलपुर ज़िले के अन्तर्गत, 
सुलतानगंज गांव के निकट, गंगा के दाहिने किनारे, एक पहाड़ों 
की चोटी पर था। सब मिलाकर कोई एक सौ आठ भवन थे | 
इस विश्व-विद्यालय के अधीन छः महाविद्यालय थे, ,जिनमें एक 
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सो साठ पंडित पढ़ाते थे। इन सब पंडितों तथा अन्य अति|थ 
विद्वानों का खर्च पूर्वोक्त महाराज के दिये हुए गाँवों की आमदनो 
से चलता था। वीच का भवन विज्ञान-मन्दिर के नाम से प्रसिद्ध 
था| उसमे विहार के महन्त उन पंडितों से वोद्धनप्नन्थ पढ़ते थे 
जो विश्वविद्यालय के प्रथम ओर द्वितीय स्तम्भ कहलाते थे। 
राजा जयपाल के शासन-काल में विश्वविद्यालय की देखभाल के 
लिए छः द्वार-पंच्दि नियत थे। इसी समय महात्मा जेतारि ने 
एक सत्न स्थापित किया था। उसमें विक्रमशिला के विद्याथियों 
को मुफ़ भोजन मित्रता था। विद्यालय के स्थायी विद्यार्थियों 
को भोजन देने के लिए चार सत्र पहले ही से थे। इनके सिवा 
बारेद्र के अधीश महाराज सनातन ने दृशवी शताब्दी के आदि 
में एक सत्र और भी खोला था। विश्वविद्यालय के प्रवंध के 
लिए छः विद्वानों की एक सभा थो, जिसका सभापति सदा राज- 
पुरोहित होता था। महाराज घमंपाल के समय में अध्यक्ष के पद 
पर भ्रीबुद्धज्ञानपादाचाय्य नियुक्त थे। ग्यारहवी शताब्दी में इस 
पद पर श्रीयुत दीपांकुर या दीपंकर महाशय नियत थे। अपने 
समय के ये बढ़े विख्यात विद्वान थे। इनकी विद्वत्ता की अशंसा 
सुन कर तिव्वतवालों ने इन्हें अपने यहाँ बुलवाया था। इस 
विश्वविद्यालय से पढ़कर जो विद्यार्थी निकलते थे उनके पंडित 
की पदवी दी जाती थी। अपने समय के सबसे बड़े नेयात्रिक 
पंदित जेतारि ने इसी विश्वविद्यालय के पंडित की पदवी और 
राजा महापाल का हस्ताक्षरित प्रमाण-पत्र पाया था। महाराज 


१प८ अताव-स्म ति 


है॥ ०७ 


उनकी गहरो विद्वता से इतने प्रसन्न हुए थे कि उन्होंने उनके 
द्वारपंडित के प्रतिष्ठित पद पर नियत किया था। सन्‌ १८३ इसवी 
में काश्मीर-निवासी रत्वञ्ञ नामक एक प्रसिद्ध विह्ार ने भो 
यहाँ से पंडित की पदवी ओर राजा चण॒क का हस्ताक्षरित प्रमाण- 
पत्र पाया था | इस विश्वविद्यालय में व्याकरण, अभिषम (बौद्ध 
मनोविज्ञान )) दशन-शासत्र, विज्ञान, वेचक आदि कई विषय 
पढ़ाये जाते थे । तिब्बत के लामा विक्रमाशिला में आते थे और 
वहाँ के पंडितों की सहायता से संस्कृत-प्रथो का अनुवाद तिज्बतो 
भाषा में करते थे। सद १२०३ इसवी में चस्तियार खिजली ने 
इस बिहार पर आक्रमण किया और इसे छट-पाठ कर नष्ट-भ्रष्ट 
कर दिया । भारतवर्ष के अन्य बौद्धपिद्दोों की भो यही 
दृशा हुई । 


[ जनवरी १६०६ 


१३-वोद्धों के दाग अमेरिका का थाविष्कार 


>>; 

सारे सभ्य संसार का यह विश्वास है कि सन्‌ १४९२ इंसवी 
मे कोलम्बस साहव ही ने पहिले पहल अमेरिका का आविष्कार 
किया था| उनके पहले कोई बाहरी मनुष्य अमेरिका में न गया 
था। यह विचार केवल यूरोपियनों ही का नहीं, किन्तु एशिया- 
वालों का भी है। पर सर्वसाधारण का यह मत भ्रमात्मक है । 
कोलम्बस के सैकड़ों वष पहले बौद्ध-धर्म-पचारकनाण अमेरिका 
गये थे और वहाँ उन्होंने बौद्धनवम ओर एशियाई सभ्यता का 
प्रचार किया था अमेरिका के कई स्थानों में इस वात के प्रमाण 
पाये गये है । 

अमेरिका में हारपस मैगजीन ( पफुश३ 3(॥8४४0 ) 
नाम का एक मासिक पत्र निकलता है। उसमें, कई खाल हुए, 
पूर्वोक्त विषय पर एक महत्वपूर्ण लेख निकला था | उसके लेखक 
अध्यापक जान फ्रायर ने उसमे यह सिद्ध किया था कि अमेरिका 
का पता पहले पहल वोद्धों दी ने लगाया था और वहाँ के मेक्सिको 
देश में वोद्ध धम्मे और सभ्यता का प्रचार भी क्रिया था। फ्रायर 
साहेव के लेख का सारांश सुनिए-- 

बौद्ध लोगो ने अपने धम्मे का प्रचार करने में बड़े ही अपूद 
साहस का परिचय दिया है। एशिया में शायद ही ऐसा काई देश 
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हो जहाँ उन्होंने अपने धर्म का प्रचार न किया हो। भारतवष, 
लंका, बद्मदेश, सुमात्रा, जावा, चीन, जापान, तुर्किस्तान, अफ़ग़ा- 
निस्तान, एशिया माइनर आदि न मालूम कितने देशों में धूम धूम 
कर उन लोगो ने अपने मत का प्रचार किया था। ईसा की पाँचवों 
शताब्दी में बोद्ध धर्म एशिया में उन्नति की चरम सोमा पर पहुँच 
गया था। इसी समय काबुल, चोन ओर जापान के कुछ बौद्धो ने 
अमेरिका के मेक्सिको राज्य में जाकर अपने धर्स का प्रचार 
किया । 


मेक्सिको से पृर्वोक्त मत के प्रमाएस्वरूप बौद्धों के बहुत से 
चिह पाये जाते है । उनमें से वहाँ के बौद्ध-युग का भारकण्ये और 
स्थापत्य सबसे अधिक विश्वसनीय है। इसके चिह् मेक्सिको के 
घर घर में पाये जाते है। इसके सिवा वहाँ के नगरों और म्ामो 
से भी यह मालूम होता है कि भेक्सिको में बौद्ध धर्म का प्रभाव 
बहुत दिनो तक रहा । उदाहरणाथे ग्वादोमाला ( 00४४7॥89 ) 
को लीजिए। वह “ गौतमालय ” का अपनश्रंश है। 085808, 
:8०७४०४8, 3808॥0088, 2808॥00॥0, 9802078७ आदि 
स्थानों के नाम भो शाक्य शब्द की छाया पर बने हैं। इस घात 
को सब लोग जातते हैं कि संस्कृत का 'श! अच्षुर अन्य साषाओं 
'में (ह', 'ज' अथवा 'ख' बन जाता है। इसलिए शाक्य से साका 
और जाकरा आदि हो जाना कुछ विचित्र नहीं। मेक्सिको में 
पात्त के नाम एक स्थान है । वहाँ बुद्ध को एक मूर्ति मिली है। 
उस मूत्ति पर लिखा है--'शाकोमल' । हमारी समस में यह शब्द 
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'शाक्यमुनि! का अपशरंश है । तिव्बत के बौद्ध लोग अपने पुरोहित 
को 'लासा' कहते हैं । मेक्सिको में वौद्ध मत और बुद्ध-मूत्तियाँ 
सैकड़ों की तादाद में पाई गई है । इसके सिवा वहाँ ऐसे कई 
प्राचीन शिनालेख भी मिले है जिनते यह मादम दोता है कि 
प्राचीन मेक्सिकोवासी बोद्धध्मोवलम्बी थे और गौतमबुद्ध की 
पूजा करते थे। 

चोन के इतिहास-जेखक मातवानलिन कहते हैं कि--/“ कफिन 
देश ( काबुल ) का निवासी हुइशेन (इयसेन ) नामक एक वोड् 
सन्‍्यासी, ४९९ इसवो मे फु्लोंग देश से चीन में आया था। 
उसने चीन के तत्कालीन सम्राद्‌ युगयुआन को बहुत कुछ नज़र ' 
भो दी थी। सम्नाद ने युको नाम के सन्‍्त्रो को हुश्शेन का अमण- 
वृत्तान्त लिखने को आज्ञा दी थो ”। चीनी भाषा में लिखा हुआ 
हुईशेन का भ्रमणन्वत्तान्त अब तक मौजूद है। उसमें हुइशेन 
ने कहा है कि सम्राद तामिंग के राजत्काल ( ४५८ इसवी ) मे 
काबुल बौद्ध का केन्द्रस्थान था । उसके पहले वहाँ के पाँच बौद्ध 
भिप्ठु फुसाँग देश को गये थे ओर वहाँ उन्होंने बौद्ध धस्मे का 
अचार किया था | 

फुर्तांग देश चोच से कोई २०००० लो, अ्रथोत्त ६५०० मील 
दूर है। वह १०००० ली, अथात्‌ ३२५० मील, चौड़ा है और चारो 
ओर समुद्र से घिरा हुआ है। 

फुर्साँग एक प्रकार का वृक्ष दोता है। यह दृक्ष पूर्वोक्त फु्ाँग 
देश में बड़ी कसरत से होता है! हुईशेन ने उसी दृक्त के नाम 


१५०२ अतोतनस्मृति 
प्र पूर्वोक्त देश का नाम फुससोंग देश रव्खा था। मेक्सकोवाले 
आज कल फुसोंग वृक्ष के आगेवी कहते हैं। उपयेक्त चीनो ग्रन्थ 
में फुरसाँग वृत्त का जो वन लिखा है. वह आगेवी से बिलकुल 
मिलता है । इसलिए यह शपष्ट है कि फुस्लोंग देश और मेक्सिको 
देश एक ही हैं ओर काबुली बौद्धों ने वहाँ जाकर बुद्धन्ध्म का 
अवश्य प्रचार किया था। कहते हैं कि फुर्साँग वृक्ष की छाल में 
एक प्रकार का जन्तु होता है। वह रेशम की तरह होता है। 
हुईशोन ने अन्यान्य बहुमूल्य वस्तुओं के साथ उसे भी चीन-सम्रादू 
को भेंट किया था। हुईंशेत ने एक जगह कह है कि फुसांग- 
प्रदेश में चाँदी, सोना, लोहा, तॉबा बहुत होता है। कोलम्बस 
नें भी इस बात को प्रत्यक्ष देखा था। वह तो अपने साथ बहुत 
सा सोना-चाँदी स्पेन को लाया भी था। 

फुर्सोंग देश और मेक्सिको एक ही हैं । इसका एक और भी 
प्रमाण सुनिए | मेक्सिकोवाले कहते है कि प्राचीन काल में एक 
खेतकाय दीघपरिच्छदधारों महापुरुष मेक्सिको में आया था। 
वह लोगों के नोति और धर्म को शिक्षा दिया करता था। उसका 
नाम हुईंशीयेक्रोको था। मार होता है कि यह नाम हुईंशन 
मि्तु का अपन्रंश है। भेकिसको के एक और महापुरुष के सम्बन्ध 
मे भी ऐसी ही किंवदुम्ती है। इन लोगों की शिक्षा और पर्म- 
अचार का जैसा वर्णन पाया जाता है उससे मालूम होता है कि 
ये लोग बोद्ध थे। 


काबुल, चीन और जापान के चौद्ध संन्यासी देश-देशान्तरों 


बौद्धो के द्वारा अमेरिका का आविष्कार १५३. 
में सदा धम्म प्रचार करते फिरते थे। पहले वे निकट के द्वीपो में 
प्रचार करने जाते थे। वहाँ से आगे फे अन्य द्वीपो का संवाद 
पाकर वे वहां भी जाया करते थे। योही धीरे-धीरे आगे बढ़ते 
बढ़ते वे दूर दूर के द्वीपो और देशो मे पहुँच जाते थे और वहाँ 
अपने धर्म्म का प्रचार करते थे। सालम होता है कि इसी तरह 
प्रचार करते करते वे अमेरिका पहुँचे थे । अमेरिका का अलास्का 
प्रदेश चोन के निकट है। बहुत संभव है कि इसी रास्ते बौद्ध लोग 
वहाँ गये हों । क्योकि अलास्का से मेक्सिको तक समुद्र के किनारे 
किनारे जितने प्रदेश है उन सब में बौद्ध ध्स और सभ्यता के 
चिह्न पाये जाते हैं । यद्यपि इनमे से अधिकांश चिह स्पेनिश लोगों 
ने नष्ट कर दिये हैं, तथापि अभी बहुत कब अवशिष्ट है। 

यह लिखा जा चुका है कि मेक्सिके! के स्थानों और पुरो- 
हितो के नामें में बुद्ध धर्म की मलक पाई जातो है । इसके 
कुछ उदाहरण भी दिये गये हैं। एकाथ और भी सुनिए। 
मेक्सिको वाले अपने प्रधान पुरोहित को देशाक्ा या शाक्षा 
पुरुष कहते हैं। यह कहने को आवश्यकता नहीं कि यह शब्द 
शाक्य का रुपान्तर मात्र है। एक अन्य पुरोहित का नाम कौनर 
शाका था। यह शब्द गोतम शाक्य का बिगड़ा हुआ रूप मालूम 
होता है। 

मेक्सिको मे जितने शिल्ा-लेख, मूर्तियां और मन्दिर आदि 
मिले है उनमे से अधिकांश बौद्ध धर्म से सम्बन्ध रखते है। 
वोद्धमन्दिर और दीघेपरिच्छ-धारी बौद्ध पुरोहित मेक्सिको मेः 


१५४ अतीत-स्मृति 
जगह जगह देखे जाते हैं। नाना प्रकार को चुद्ध-मूर्तियों को भो 
चहां कमी नहीं है। सुनते हैं. कि गणेश और राहु आदि को भूत्तियाँ 
भी मेक्सिको में मिली हैं | 

पर जितने प्रमाण दिये गये हैं उन सब से सिद्ध है कि प्राचीन 
काल में एशिया के वोद्ध संन्‍्यासी अमेरिका गये थे और वहां 
उन्होने वोद्-धरम्स का प्रचार किया था। साथ हीं साथ यह भी 
मातम दाता है कि वही लोग अमेरिका के वास्तविक आविष्का- 
रक थे; न कि कोलम्बस और उसके साथी। इसलिए उस 
यश के सच्चे अधिकारी बौद्ध संन्यासी ही हैं जो इस प्रसंग में 
कोलम्वस को प्राप्त हुआ है | 


[ दिसम्बर १६०६ 


१४-फा-हियान की भास-यात्रा 


कल ---ह- । शी४०---याााबआ मई 


प्राचीन भारत के इतिहास का थोड़ा-बहुत पता जो इसमें 
लगता है वह भ्रीक और चीनी यात्रियों के यात्रा-इत्तान्त से लगता 
है। श्रीस वाले इस देश में सेनिक, शासक, अथवा राजदूत 
बनकर आते थे । इसी से इनके लेखों में अधिकतर भारतीय 
राजनीति, शासन-पद्धति और भोगोत्रिक वातों ही का उल्लेख 
है। उन्होंने भारतीय धर्म और शाञ्रों की छानवीन करने की 
विशेष चिन्ता नहीं को । चीनी यात्रियों का कुछ ओर हो उद्देश्य 
था। वे विद्वान थे। उन्होंने हज़ारों मील की यात्रा इसलिए की 
थी कि वे वौद्धों के पवित्र स्थानों का दशन करें, वौद्ध धर्म की 
पुस्तकें एकन्न करें और उस भाषा को पढ़ें जिसमें वे पुस्तकें लिखी 
गहटे थीं! इन यात्राओं मे उनको नाना प्रकार के शारोरिक छेश 
सहने पड़े; कभी वे छटे गये, कभी वे रास्ता भूल कर भयडूुर 
स्थानों में भटकते फिरे और कभी उन्हें जंगली जानवरों का 
सासना करना पड़ा। परन्तु इतना सब होने पर भी ने केवल 
विद्या और धर्म-प्रेम के कारण भारतवर्ष में धूमते रहे। चीनी 
यात्रियों मे तीन के नाम बहुत असिद्ध है--पहला फा-हियान, 
दूसरा संगयाव और तीसरा हेनसांग । इन तीनों ने अपनी अपनी 
थात्रा का वृत्तान्त लिखा है। इसका अनुवाद ऑगरेजी, फ्रेंच 


१५६ अतीतन-स्मृति 
आदि यूरप की भाषाओ में हे गया है। उनसे भारतोय सम्यता 
का बहुत कुछ पता चलता है। प्रसिद्ध चीनी थात्रियों में फा- 
हियान सबसे पहले भारत में आया | उसी की यात्रा का संक्तिप्त 
हाल नीचे लिखा जाता है | 

फा-हियान मध्य-चीन का निवासी था | ४०० इसवी में वह 
अपने देश से भारत-यात्रा के लिए निकला । इस थात्रा से उसका 
मतलब बौद्ध दीथों के दशेन और बौद्ध धम्म की पुस्तकों का ₹प्रह 
फरना था | उन दिनों चीन से भारतवषे आने के दो रास्ते थे। 
एक रास्ता खुतन नगर के पश्चिम से हैता हुआ भारतोय सीमा 
पर पहुँचता था । यह रास्ता कुछ चक्कर का था । इसीसे भारत 
और चीन के मध्य व्यापार होता था| दूसरा राग्ता जल द्वारा 
जावा और लड्ढा के ठापओं से होकर था। यह रास्ता पहले से 
सीधा तो था, परन्तु पीत-ससुद्र के तूफानों ने इस सुगम जलमागे 
को बड़ा भयानक बना रकखा था | फा-हियान निडर मलुष्य था। 
वह भारत थाया तो ख़तन के रास्ते ही से, परन्तु स्वदेश को 
लौटा लट्ढा और जावा के रास्ते । 

फा-हियान के साथ और भी कितने ही मुसाफिर थे। खुतन 
पहुँचने के लिए लाप नामक जंगल से होकर जाना पड़ता था। 
इस जह्जल में यात्रियों के बड़ा कष्ट सहना पढ़ता । कोसों पानी 
न मिला | सूथ्य की गरमी ने और भी गजब ढाया। प्यास के 
भारे यात्रियों का बुरा हाल हुआ | समय समय पर रास्‍्ता भूल 
जाने के कारण भी उन पर बड़ी विपत्ति पड़ी | जब वे सब, किसी 


'फानहियान की भारतन्यात्रा १७७ 
रह, लाप नामक मोल के किनारे पहुँचे चव उनकी बड़ी बुरी 
दशा थी। कितने दी यात्रियों के छक्के छूट गये और उन्होने 
आगे बढ़ने का बिचार छोड़ दिया। पर फा-हियान ने हिम्मत न 
हारी । वह दो-चार मित्रों सहित आगे बढ़ा ओर नाना प्रकार के 
कष्टों के सहता,हुआ, दो मास मे, खुतन पहुँचा । लोगो ने खुतन 
में उनका अच्छा आदर-संत्कार किया। उस समय खुतन एक 
दृरा-भरा बौद्ध राज्य था। पर इस समय खुदन उजड़ा पढ़ा है। 
परन्तु, हाल ही में, डाक्टर स्टीन ने उसकी पूव-ससद्धि के .बहुत 
से चिह्न पाये हैं। प्राचीन महलो, स्तूपों, विहारों और बाग़ो के न 
मादम कितने चिह उन्हे मिले हैं। उन्होंने इस सम्बन्ध मे एक 
पुस्तक लिखी है, जो बड़े महत्व को है। 

ख़तन से फा-हियान काबुल आया। उस समय काधुल 
उत्तरीय भारत के अन्तगत था। काबुल से बह ल्वात, गान्धार 
ओर तक्षशिल्रा होता हुआ पेशावर पहुँचा । पेशावर मे उसने 
एक बड़ा ऊँचा, सुन्दर ओर मज़बूत बौद्ध स्तूप देखा। सिन्धु 
नदी पार करके वह मथुरा आया। मथुरा का हाल वह इस प्रकार 
वर्णन करता है-- 

मधुरा में, यमुना के दोनो किनारों पर, बीस संघाराम है, 
जिनमें लगभग २००० साधु रहते हैं। वौद्धघरम्म का खूब प्रचार 
है। राजपृताना के राजा वो है। दक्तिण की ओर जो देश है 
वह मध्य-देश कहलाता है। इस देश का जल-वायु न बहुत दष्ण 
है, न बहुत शीतल । बर्फ अथवा कुहरे की अधिकता नहीं है | 


१५८ अतीतनस्मृति 
प्रजा सुखी है | उन्हे अधिक कर नहीं देना पढ़ता | शासक लोग 
कठोरता नहीं करते | जो लोग भूमि जोतते और बोते हैं उन्‍हें 
ऋपनो पेदावारी का एक निश्चित भाग राजा को देना पड़ता है। 
लोग अपनी इच्छा के अनुसार चाहे जहाँ आ जा सकते हैं। 
अपराधी के| उसके अपराध के गौरव-लाघव के अनुसार भारी 
अथवा हसलका दंड दिया जाता है। शारीरिक दर्ड बहुत कम 
दिया जाता है । बार बार विद्रोह करने पर कहीं दाहिना हाथ 
काटे जाने का दण्ड दिया ,जाता है। राजा के शरीर-रक्षकों के 
नियत वेतन मिलता है। देश भर में जोबहत्या नहीं होती। 
चाण्डालो के अतिरिक्त कोई मथ्पान नहीं करता और न कोई 
लहसुन ओर प्याज ही खाता है। इस देश मे न तो कई मुर्गी दी 
पालता है ओर न बतख्र दी। पालतू पशु भी कोई नही बेचता | 
बाज़ारों में पशु-अध अथवा मांस बेचने की हुकानें नहीं सौदा- 
सुल में कोड़ियों का व्यवहार होता है। केवल चाण्डाल ही,पहु- 
बध करते और मांस बेचते है। बुद्ध भगवान्‌ के समय से यहां 
की यह श्रथा है कि राजा, महाराजा, अमीर, उमराव ओर बढ़े 
आदमी विद्र-निर्माण करते है और उनके स्व के लिए भूमि 
इत्यादि का दान-पत्र लिख देते है । पीढ़ियां गुज्षर जाती है वे 
विद्वार ज्यों के त्यों विधमान रहते है। उनका खचचे दान दी हुई 
भूम की आमदनी से चलता रहता है । उस भूमि के कोई नहीं. 
छीनता । विद्दारों मे रहने-वाले साधओ के वस्खच, भोजन ओर 
बिछोना मुझ मिलता है । 
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मथुरा से फा-हियान कन्नौज आया। वह नगर, उस समय॥ 
गुप्त राजों की राजधानी था। उसने कन्नौज के विषय सें इसके 
सिवा और कुछ नहीं लिखा कि वहाँ संघाराम थे | कोशल-राज्य 
की प्राचीन राजघानी आवस्ती उजाड़ पढ़ीं थी। उसमें केवल दो 
सौ कुटुम्ब निवास करते थे। जेतवन, जहाँ भगवान्‌ बुद्ध ने धर्मो- 
पदेश किया था, अच्छी दशा में था। वहाँ एक सुन्दर विहार 
था। विद्वार के पास एक तालाव था, जिंसका जल बढ़ा निर्मल 
था | कई बाग़ भी थे; जिनसे विद्दार की शोभा वहुत बढ़ गई 
थी । विद्वार में रहने वाले साधुओ ने फा-हियान का दृ्ष-पूवक 
स्वागत किया और उसकी इस कारण वढ़ी वढ़ाई की कि उसमे 
यात्रा धर्मप्रेम के वशीभूत होकर की थी । 

भगवान्‌ बुद्ध के जन्म-स्थान, कपिल-चस्तु, की दशा, फा-हियान 
के समय मे, बुरी थी। वहॉन कोई राजा था, न प्रजा। नगर प्राय: 
उजाढ़ था । केवल थोड़े से साधु ओर दस-चीस 'भन्य जन वहां 
थे। कुशीनगर भो, जहां भगवान्‌ बुद्ध की सुत्यु हुईं थी, घुरी दशा 
में था। उस बैसाली नगर को, जहाँ चौद्ध घर्म की पुस्तकों का 
संग्रह करने के लिए वौद्धों का दूसरा सम्मेलन हुआ था, फा- 
हियान ने अच्छी दशा में पाया। प्रसिद्ध पाटलिपुन्न नगर के विषय 
में फा-हियान ने लिखा है. कि उसका पुराना राजमहल वढ़ा 
विचित्र है। उसके चनाने में बढ़े बढ़े पत्थरों से काम लिया गया 
है। मलुष्यो के द्वाथों से वह न वना होगा । बिना आउुरी शक्ति 
के कोन इतने बढ़े बढ़े पत्थर ऊपर चढ़ा सका होगा । अवश्य ही: 


१६० अतोत-स्पृति 
श्रशोक ने उसे असुरों द्वारा बनवाया होगा। फा-हियान का कथन 
है कि अशोक के स्तूप के समीप ही एक सुन्दर संघाराम बना 
हुआ है; जिसमें लगभग छः सात सौ साधु रहते हैं । प्रति वर्ष 
दूसरे महीने के आठवें दिन वहां एक उत्सव होता है। उस अव« 
सर पर चार पहिये का एक रथ बताया जाता है। उस रथ के 
उपर पाँच खरड का एक मन्दिर रखा जाता है! मन्दिर वांसों 
-का बनता है। उसके बीच में सात आठ गज लम्बा एक बांस 
हवा है । वही उसे साधे रहता है। मन्दिर श्वेत वल्र से मढ़ दिया 
जाता है। पर धसका पिछला भाग चटकीले रहें से रंगा रहता 
है। सुन्दर रेशम के शामियानों के नीचे देव-मूतियां; वल््ाभूषण 
से सजा कर खखी जाती है । रथ के चारो कोनों में चार ताक 
रहते हैं। उतर ताक़ों में बुद्ध मगवार्‌ की बैठो हुई मू्ति स्थापित को 
जाती है। इस प्रकार के कोई बीस रथ तैयार किये जाते हैं। 
उत्सव के दिन वड़ी भीड़ होती है। खेल तमाशे होते हैं और 
मूत्िियों पर फूल आदि चढ़ाये जाते हैं। उस दिन बौद्ध लोग 
नगर में अवेश करते हैं। वहीँ वे 5हरते है और सारी रात 
हपे मनाते है । इस अवसर पर दूर दूर से लोग आते है 
ओर उत्सव में सम्मिलित होते हैं। धनवान लोगों ने नगर 
में कितने ही औषधालय खोल खखे है, जहाँ दीन-दुखियों, 
तेंगढे-छलो भौर अन्य असम जनों का इल्लाज होता है। 
'उन्तके हर अकार की सहायता दी जाती है। वे उनके रोगों 
की परीक्षा कर के औषधि सेवन कराते हैं। थे वहीं रे हें 
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ओर पथ्य भी उन्हें वहीँ मिलता है। भोरोग हो जाने पर वे 
अपने घर चले जाते है । 


राजगृह में पहला बौद्ध-सम्मेलन हुआ था। इसलिए उसे 
देखता हुआ फा-हियान गया पहुँचा। गया में उसने बोधि-दृक् 
और अन्य पविन्न स्थानों के दर्शन किये। वह काशी और 
कौशाम्बी भी गया। काशी में उस स्थान पर, जद्दाँ भगवान्‌ 
बुद्ध ने पहली बार सत्य का उपदेश दिया था, दो संघाराम थे। 
काशो से वह फिर पाठलिपुत्र लोट गया । फ्रा-हियाव चीन से 
धार्मिक पुस्तकों की खोज में चला था। पाटलिपुत्र में विनयपीठक 
को एक प्रति उसके हाथ लग गई । पुस्तक लेकर वह अन्नदेश की 
राजधानी चम्पा देता हुआ ताम्रलिप्ति ( तमछक ) पहुँचा | वहाँ 
उसने बौद्ध धर्म का अच्छा प्रचार देखा। उस नगर में २४ 
संघाराम थे। फा-हियान वहाँ दो वर्ष तक रहा । यह समय उसने 
धर्म-पुस्तकों को नक़ल करने में खचे किया। तत्पश्चात्‌ जहाज 
पर सवार होकर, लगातार १४ दिन और यात्रा करके वह सिंहल- 
द्वीप पहुँचा। वहां से वह अनिरुद्धपुर गया। बौद्धस्तूप और 
बोधि-बृक्ष के भी उसने दर्शन किये। लक्का में उसने कुछ और 
सी धर्मशयुत्तको का संग्रह किया। लड्ढा का वर्णन वह इस तरह 
करता है-- 


४ लक्ढ में पहले बहुत कम मनुष्य रहते थे। धीरे धीरे 
व्यापारी लोग वहोँ आने लंगे। अन्त में वह वहाँ वस गये। 
इस प्रकार वहाँ की आबादी बढ़ी और राज्य की नीव पढ़ी | वहाँ 


११ 


१६रे अतीत-स्व॒दि 
भगवान बुद्ध गये ।#$ उन्होने वहाँ के निवासियों को बोद्ध 
बनाया। लक्ढा का जल-वायु अच्छा है। सब्जी बहुत होती 
है। राजधाती के उत्तर में एक बड़ा ऊचा स्तृप है। समीप ही 
एक संघाराम भी है, जिसमें ५००० साधु रहते हैं। ” 

फा-हियान लक्ढा में दो वर्ष रहा। उसे खदेश छोड़े बहुत 
व्ष हो गये थे। इससे उसने चीन लौट जाना चाहा। उसी 
समय एक व्यापारी ने उसे चीन का बना हुआ एक पद्ढा भेंट 
किया | अपने देश की बनी हुई वस्तु देख कर फ़ान्हियान को 
जी भर आया। उसके नेत्नो से अश्रुधारा बहू निकली। अन्त 
में उसे स्वदेश लौट जाने का एक साधन भी प्राप्त हे गण । एक 
जहाज, दो सौ यात्रियों सहित, उस ओर जाता था। वह भी उसी 
पर बैठ गया । जद्दाज़ को दलका करने के लिए खलासी जहाज 
पर लदी हुई चीजों को समुद्र में फेंकने लगे। बहुत माल-असबाब 
फेंक दिया गया। क्रा-हियान ने अपने सारे बत्तन तक समुद्र में, 
इस डर के मारे, फेक दिये कि कहीं इनके भाह में पढ़ने के कारण 
लोग उसकी अमूल्य पुस्तकें और मूर्तियां समुद्र के हवाले नकर 
दें। तेरह दिन की कठिन तपस्या के बाद, एक छोटा सा ठापू 
मिला। वहां जहाज़ की मरम्मत हुई । सेकड़ो कष्ट सहने पर ९० 
दिन बाद जहाज़ जावा-दीप में पहुँचा । जावा में उस समय बौद्ध 
और त्राह्मण-धर्मे, देनों का, प्रचार था | 

फ़ा-हियान जावा में पाँच महीने रहा। तत्मश्चात्‌ वह 

8 भगवाद्‌ बुद्ध जज्बा कभी नहीं गये । 
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एक घोर जहाज़ पर सवार हुआ। चलने के एक महीने बाद 
उस जहाज़ का भी कील-काँटा विगड़ा। यह देख कर मल्लाहों 
ने सलाह की कि जद्दाज पर शर्मण फा-हियान के होने ही के 
कारण हम पर यह विपत्ति आई है । अतएव कोई टापू मिले तो 
उसे वहीं उतार दे, जिसमें जहाज़ की यात्रा निविन्न समाप्त हो ! 
यह वहाँ चाहे मरे चाहे वचे ।इस जहाज़ के यात्रियों में एक 
व्यापारी बड़ा सज्जन था। वह फाहियान से प्रेम करने लगा था। 
उसने महलाहो की इस सलाह का घोर प्रतिवाद किया। उसी के 
कारण बेचारा फा-हियान; किसी नि्जन टापू में छोड़ दिये जाने 
से बच गया। ८२ दिन की यात्रा के बाद, दक्षिणी चीन के 
समुद्र-तट पर, वह सकुशल उतर गया और अपनी जन्मभूमि के 
पुनवोर दशेनों से उसने अपने को कृतकृत्य माना । 


[ दिसम्बर १६१५ 


१४-प्राचीन भास में युद्ध-व्यवस्था 
नन++- व्यय: 0८०० कन्‍न्‍मनन>>० 


प्राचीन समय से लेकर आज तक भारत मे युद्ध ने अनेक 
प्रकार के दृश्य दिखाये हैं। प्राचीन भारत के जातीय जोवन मे 
युद्ध एक मामूली वात थी। पहले भारत में आते ही आपय्यजाति 
को अनेक युद्ध करने पढ़े । उन्हे यहाँ के प्राचीन निवासियों के 
साथ तो लड़ना ही पढ़ा, पर परस्पर भी उनमे खूब युद्ध होता 
था । ऋग्वेद में वसिप्ठ और विश्वामित्र के युद्ध का वर्णन इस 
वात का प्रमाण है| आय्य-जाति ने युद्धो द्वी मे परास्त करके यहाँ 
के प्राचीन निवासियों को अपना दास वनाया | दास के जो कार्य 
निदिष्ट हैं वे इन लोगो के ऊपर हमारी जीत की इस समय भी 
गषाही दे रहे हैं। आयों को, राक्सस और दानव कहे जाने वाले 
बाहरी शत्रुओं से भी खूब लड़ना पढ़ा। उन्होंने इन लोगों के 
साथ कई बार बड़े-बड़े युद्ध किये । इनका वर्शन वेदों तक में पाया 
जाता है। राक्षसों के साथ आय्यं-जाति को निरन्तर युद्ध करना 
पढ़ा । इसोसे उस समय आयोँ को अपना समुदाय तीन भागों 
में विभक्त करना पढ़ा--पहला श्राह्मण, दूसरा ज्ञत्रिय नाम से 
अभिहवित हुआ । आह्यणों का काये देश में शान्ति-स्थापना और 
ज्षत्रियों का अपने देश की रक्षा शत्रुओं से करना निश्चित हुआ। 
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ये दो विभाग हो जानें से कृषि, वाणिज्य ध्यदि अन्यान्य काय 
करने वाले तीसरे विभाग में गिने गये । वे वेश्य कहलाये | 

आयों के वैदिक देवता भो बढ़े युद्धप्रिय थे। युद्ध करना 
उनका स्वाभाविक काम था। युद्ध मे इन्द्र की अच्छी प्रतिष्ठा 
थी । युद्ध द्वी में विजय पाने के कारण इन्द्रदेव इन्द्रासन के मालिक 
हुए है। आप देवराज भो; इसी कारण, कहलाये है! इन्द्र ने बड़े 
बड़े राज्षसों का बध किया है| बृत्नापुर, विश्रु ओर संवर आदि 
के अतिरिक्त और भी अनेक राच्षसों का आपने नाश किया है । 
हमारे आचोन कवियों ने इन्द्र के इस बड़े भारी महत्व के कारण 
अपनी कविताओ मे इनके इन गुणों का खूब ही बणन किया है। 
बेदो में इन्द्र की अनेक स्तुतियां है। अ्प्नि, मित्र, वरुण, मरुत्‌ 
ओर अश्विनीकुमार आदि भी युद्ध में विजयी हुए थे । इसीसे 
वे भी बढ़े यशस्वी ओर भ्रतिष्ठापात्र माने गये हैं । प्राचोन समय 
में, जब ज्षत्रिय लोग युद्ध मे जाने के लिए तैयार होते थे तब, 
अपने अपने इष्ट देवताओं से युद्ध मे अपनी सहायता के लिए 
प्रार्थना करते थे | युद्ध के समय, प्राचीन काल में, सेमपान खूब 
किया जाता था। सामपान से शरीर में बल की वृद्धि होती थी । 
और युद्ध में बलवान ही की जीत होतो है। अध्यापक राज- 
गोपालाचाय्य, एम० ए०, ने इस विषय में एक महत्व-पूर्ण लेख 
४इंडियन-रिव्यू” में प्रकाशित किया है। ऑगरेज़ी न जानने वाले 
पाठको के सुभोते के लिए उसका सारांश आगे लिखा जाता है। 

हमारे यहां युद्ध दो प्रकार का था। एक धर्म-युद्ध, दूसरा 
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कूटयुद्ध । धम-युद्ध पू्वे-मिश्चित नियमों के अनुसार होता था। 
कूटयुद्ध में नियमों को पावन्दों न द्ोती थी। छुल, कपट और 
चालबाज़ी से एक दूसरे का हराने को चेष्टा करता था । कूटयुद्ध 
प्रायः राक्षस लोग ही करते थे। इसीलिए देवता भी उन्हें परास्त 
करने फे लिए कूटयुद्ध का आश्रय लेने लग गये थे। पर कूटयद्ध 
का महत्व फाई भी पक्त स्वीकार नहीं करता था। जहां तक होता 
था, लोग धर्म-युद्ध का ही आश्रय लेना पसन्द करते थे । घर्म-युद्ध 
का अधिक महत्व होने पर भी लोग शल्लाल्रों के नये नये आवि- 
ध्कारों से उदासीन न थे | तरह तरह के धनुष, बाण, भाते, बच्चें 
ओर ज़िरह-बख़र आदि युद्धोपयोगो वस्तुओं का प्रचार धोरे 
घोरे खूब बढ़ गया था। युद्ध-विय्ा मे उच समय अच्छी तरकी 
हो चुकी थो । प्राचीन आय्य छोटी ही छोटी लड़ाई न लड़ा करते 
थे। वे; लाखों मनुध्य एकत्र करके लड़ाई के मैदान में कभी 
कभी बाक़ायदा डट जाते थे। हमारे प्राचीन भ्रन्थों में बढ़े बढ़े 
युद्धों का बन है। रामायण के समय से लगा कर महाभारत 
के समय तक कहे बड़े बढ़े युद्ध हुए हैं। उनमे प्रत्येक पक्ष के 
योद्धाओं को संख्या लाखों थी। इस से सिद्ध है कि उस समय 
युद्ध-विद्या विशेष उन्नत हो गई थी और आपय्य लोग खूब रण- 
निषुण हो चुके थे | चक्रव्यूह के सहश कितने हो व्यूहों को 
रचना करके वे युद्ध करते थे। महाभारत में कईट स्थानों पर इस 
प्रकार को रचनाओं का वर्णन है। एक व्यूह-रचना वे ऐसी करते 
थे जिसमें सेनिकों का मुँह चारों ओर शत्रु के सामने ही रहता 
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था; शत्रु का कोई भी अंश सेना के पीछे से आक्रमण न कर 
सकता था | 
जो नवीन अख्तर या शञ्न पहले-पहल आविष्कृत होता था उसे 
धम्म-युद्ध के नियमानुसार कोई भो युद्ध के काम में न ला सकता 
था। उसको काम में लाने के लिए दोनो पक्षों की स्लीकृति दरकार 
होती थी। दोनों पक्ष उस आयुध के काम में लाना,जब अच्छी 
तरह जान लेते थे तभी उसका व्यवहार होता था। यही वात, 
किसी समय, यूरोप में भी थो। लोग नवीन शब्लाञ्नो को राक्षसी 
था दानवी सममते थे । इसलिए धनुष और गोली-गोले आदि वहाँ 
वहुत पीछे से, धीरे धोरे काम में लाये जाने लगे। पहले पहल 
यूरोप में; अप्रचलित शज्नास्रों के काम में लानेवाले सैनिक, 
लड़ाई के मैदान में, विना दोनो पत्नो की स्वीकृत के नहीं आ सकते 
थे। पर अब तो थल्न-सुरंग और जल-सुरंग जैसे भयानक और 
नाशक यमन्त्रों के प्रयोग की भी केई रोक टोक नहीं। सन्‌ १९०७ 
इसवी में; हेग की द्वितीय शान्ति-सभा ने, अपने तृतीय अधिवे- 
शन तक के लिए इस विषय में एक नियम बना दिया था। इस 
नियम में हवाई जहाज़ों द्वारा गोले या वम फेंकने की, विशेष कर 
अरत्तित्‌ स्थानों पर, मनाहदी है।पर वतेमान घोर संग्राम में 
जमनी ने इस नियम के तोड़ डाला है। अब हवाई जहाज़ो से 
यथेच्छ धड़ाघड़ गोले वरसाये जा रहे हैं। यह काई आश्चय्य- 
कारक और नई वात नही । इमारे यहां भी राज्स लोग घर्म-युद्ध 
का तिरस्कार करके कभो कभी कूट-युद्ध करने लगते थे | उन्हें 


१६८ ' झतोवस्ूतति 
पयास्त करने के लिए देवता भी उसी नीति का अवलस्बन करते 
ये। इन्द्र ने वृ्नासुर के इसी तरह |मारा था। इन्द्र का यह कार्य 
उस समय भी विशेष ,्रशंसनीय न समझा गया था । 

धीरे धीरे समय ने पलटा खाया और सभ्यता का प्रभाव 
अधिक पढ़ने लगा । अतएव स्मृतियों और धर्म-शाद्रों ने धर्म-युद्ध 
ही का अधिक महत्व निश्चित किया | स्टृतियों में राज-धर्म के 
साथ युद्ध का घनिष्ट सम्बन्ध माना गया है | अय-शात्र 
( 0॥0०॥ /४००॥०7ए ) में भी युद्ध और शासन-शक्ति की 
वृद्धि के कारणों पर विचार किया गया है। मनु और याज्षवरक्‍्य 
की स्प्ृतियों में, महाभारत तथा कई एक पुराणों भे; शुक्राचार्य, 
कामन्दक और कोटिल्य के भ्रन्‍्थों में, थुद्धविग्रह के तत्तों की 
खूब विवेचना की गई है। वह बड़े मारके को है। राजा को युद्ध 
से भूमि और शक्ति का लाभ तो होता है, पर उसे हानि भी बहुत 
उठानी पढ़ती है। अथ-शातत्र भौर स्मृति-अन्थ युद्ध को फेवल 
राज-्धर्म निभाने के लिए ही उपयुक्त सममते हैं। युद्ध से प्रजा 
के किसी प्रकार का कष्ट न पहुँचे, इसलिए लड़ने वाले दोनों 
पक्षों के यथाशक्ति उद्योग करना पढ़ता है। प्रजा से युद्ध का 
सम्बन्ध करना वे अनुचित सममते हैं। 

महाभारत के शान्ति पे के अध्याय ५७ और ५८ में राज- 
नीति तथा राज-धर्म का अच्छा विवेचन है। उससे पता चलता 
है कि प्राचीन काल में राजा के अस्तित्व, राजा के संरक्षण और 
शत्रमिनत्र के साथ सन्धि तथा विम्नह के लाभों को लोग भच्छी 
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तरह सममते थे। राजनीति को रचना करनेवाले कितने ही 
महर्षियों के नाम मद्दाभारत मे है-- 
४ बृहस्पत्िहि भगवाद नानय॑ धर्म प्रशंसति । 
विशालाज्षश्न भगवान्‌ काव्यश्रेव महातपाः ॥| 
सहस्वाक्षों महेन्द्रश् तथा प्राचेततों मनुः। 
भारद्वाजश्च भगवान्‌ तथा गौरशिरा सुनिः॥ 
राजशासप्रणेतारों प्र्मण्यात्रह्मवादिनः | 
महाभारत, शान्तिपवे, अध्याय ५८, को? १, २; ३े। 
इन ऋषियों के बाद शुक्राचाय का नीतिसार, कोटिल्य का 
अथे-शाखर और कामन्दक का नीतिसार आदि अन्थ राजधस 
और राजनीति के नियमो से परिपूर्ण है। शुक्राचाय का नीतिसार 
प्राचीन राजशाक्षों के प्रशेता ऋषियों से कुछ पीछे का अवश्य 
है; पर है वह चढ़े महत्व का। शुक्राचार्य के नीतिसार में राजा 
का कतव्य, शत्रु और मिन्न का निर्देश, केश और द्रव्य का 
संरक्षण, हुगों की रक्षा और सेना सजाना आदि कई विषय बढ़े 
मार्के के है । अन्त में व्यवहार-शाख पर भी एक अच्छा 
निबन्ध है । 
शुक्राचाय राक्षसों के गुरु माने जाते हैं। उन्होंने कूट-युद्ध 
ओर धम्म-युद्ध दोनों का वर्णन किया है। नियम और न्याय-पृर्वक 
जो युद्ध न हो उसे वे भी कूट-युद्ध अथोत अधमेयुद्ध मानते हैं । 
जिस प्रकार राक्षसों का कूट-युद्ध करना कहीं कहीं असिद्ध है उसी 
प्रकार शुक्राचाय ने राम, कृष्ण और इन्द्र आदि देवताओं का 


कं 


५१७० अतीत-स्मृति 
भी छुट-युद्ध में प्रदृ्त होना साबित किया है। शुक्राचाय ्रथेना 
और खुशामद के द्वारा भी शत्रु से अपना अभीष्ट सिद्ध कर लेना 
बुर नहीं सममते | अपमान हो तो हज नहीं, काय्ये सिद्ध होना 
चाहिए । इसी से शुक्राचाय की नीति का अधिक आदर 
नही हुआ | 

कौटिल्य के अथ-शा्र को प्राप्त हुए थोड़े ही दिन हुए । वे 
कौटिल्य, चाणक्य और विष्णुगुप्त आदि नामों से भो प्रसिद्ध हैं। 
उन्होंने अपनी नीतिज्ञता के कारण ही सारे नन्‍्दू-वंश को मटिया- 
सेट कर दिया। चन्द्रगुप्त को नन्‍्द के राज्य का राजा बनाकर 
मौयबंश के शासन की नींव उन्हने डाली। उनकी नीतिश्नता 
ओर युद्ध-कुशलता आदि का चित्र मुद्गाराचस में खूब खींचा 
गया है। उनका अर्थंशास्ष इसा से ४०० वर्ष पूर्व का माना 
जाता है । 

कामन्दक ने अपना नीतिसार बड़ी सरल भाषा में लिखा है । 
कामन्दक ने राजशास्र बनानेवाले प्राचीन ऋषियों का नाम दिया 
है ओर शुक्राचाये के कूटयुद्ध की उपयोगिता स्वीकार की है। 
निबल राजा के सबल शत्रु के साथ युद्ध करने में कूटयुद्ध का 
आश्रय लेना कामन्दक के मत में बुरा नहीं। शत्रु की सोती हुई 
और असावधान सेना पर आक्रमण करना भी कामन्दक की दृष्टि 
में बुरा नहों। 

स्मृतियों और पुराणादिकों में धम-युद्ध ही को अधिक महत्व 
दिया गया है। कूंट्युद्ध को लोग पाप-कर्म से कम नहीं सममते 
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ये। उस समय के राजशास्र और राज-धर्म आदि विषयों के 
अन्धों से सूचित होता है कि तत्कालीन नरेश युद्ध करना केवल 
कठिन समस्याओं की पूर्ति के लिए उचित सममते थे | साधारण 
बातों के लिए युद्ध करना देय ओर घृणा के योग्य सममा जाता 
था। पर, एक बार युद्ध मे प्रवृत्त होकर उससे पोठ फेरना अत्यन्त 
निन्दुनीय माना जाता था। जिस प्रकार युद्ध-क्षेत्र मे मरना 
गोखास्पद और ख्वगे-आ्रप्ति का कारण समझा गया है उसी प्रकार 
युद्ध से भागना निन्‍्दूनोय ओर नरक-प्राप्ति का कारण भाना 
गया है। 


कुछ म्न्थकारों ने विशेष कारण उपस्थित होने पर, युद्ध को 
भअदत्व भी दिया है | मठु महाराज लिखते हैं-- 
समोत्तमाधम राजा त्वाहूतः पालयच्‌ प्रजा: | 
न निवर्तेत संग्रामात्त्ान्रधर्ममनुस्मस्त्‌ ॥ 
संग्रामेष्वनिवर्तित॑ प्रजानाश्वेव पालनम्‌ । 
शुश्रषा नाह्मणाना व राज्ञां श्रेयस्करं परम्‌ ॥ 
आहवेपु मिथोउन्योन्य जिधांसन्तो महीक्षितः | 
युद्धानाः पर शक्त्या खगे यान्त्यपराड्मुखा:॥ 
अ० ७०, जछोक ८७, ८८, ८९ 
अथोत्‌ राजा को ज्ञात्र धर्म के अनुसार युद्ध से कमी न हृठना 
चाहिए क्षत्रिय के लिए युद्ध श्रेष्ठ काये है । -परस्पर लड़ते हुए 
ओर एक दूसरे का मारते हुए जो लोग रशात्तेत्र में शरीर-त्याग 
करते है वे सीधे सगे चले जाते हैं । 


५७२ अतोत-स्मृत्ति 
याज्ञवर्क्य-स्मृति में भो इसो प्रकार कह्दा गया है-- 
य आहवेपु वध्यन्ते भूम्यथंमपराछमुखा:। 
अकूठैरायुमैयान्ति ते स्वर योंगिनों यथा ॥ 
पदानि इतुतुल्यानि भभेष्वपि निवर्तिनाम। 
राजा सुकझृ तिमादत्त हतानां विपलायिनाम्‌॥ 
अ० ९, हो० १२४-३५० | 
मतलव यह कि वर्जित अद्चन्श्रो से लड़कर जो रण-भूमि 
में शरीर छोड़ते है वे योगियों के सदश स्व के। चले जाते 
है। जो लोग अपनी सेना के ,नष्ट हो जाने या भाग जाने पर 
रणक्षेत्र मे डटे रहते हे और आगे ही बढ़ते जाते है उन्हे पद पद्‌ 
पर यत्न का फल होता है। इसके विपरीत जो लोग भागकर मारे 
जाते हैं उनका सब पुणय राजा को प्राप्त होता है । 
शुक्राचाय का भी यही मत है। उनके मत में जो रण-सेत्न 
में लड़ते हुए मारा जाता है वह सीधे सगे को जाता है और जो 
भागता है वह संसार मे देय, घृणित और नीच सममा जाता है। 
मरने पर उसे घोर नरक होता है। 
शुक्रनीति को आज्ञा है कि छी, बालक और गाय पर अत्या- 
चार होता देखकर ज्राह्मण भी युद्ध करने लगे । ऐसे अधसर पर 
युद्ध करने से आह्मण को पाप नहीं होता। इस नीति में यह भी 
लिखा है कि ज्षत्रिय का विस्तरे पर मरना पाप है। उसे रण- 
क्षेत्र ही में सरना चाहिए । रण-क्षेत्र में न मरने वाले के लिए 
खेद करना मूख॑ता है। 


भावोन भारत में युद्ध-व्यवस्था १७३ 
श्रीसड्भगवतद्गीता में सी श्रीकृष्ण ने ध्मयुद्ध का बड़ा सहत्न 
सूचित किया है। वे कहते हैं-- 
धम्योद्धि युद्धाच्छेयेउन्यत्ततियस्य न.विद्यते । 
यरच्छ॒या चोपपन्न स्वयद्वास्मपाइतम्‌ 
सुखिनः ज्षत्रिया: पार लभन्ते युद्धमोद्शम्‌ । 
अथोत्‌--क्षत्रिय के लिए धर्म-युद्ध से वद्‌ कर और कोई वात 
कल्याणकारी नहीं है। ऐसा युद्ध क्षन्नियों के लिये अपने आप दी 
खुले हुये स्वगंद्वार के सदृश है। 
गीता की इस अन्तिम बात से भी ज्ञात द्वोता है कि हमारे 
यहां युद्ध के बढ़ा महत्व दिया जाता था। भद्दाभारत में “ यतो- 
घर्मस्ततो जयः ” कह कर धर्म-युद्ध की विशेष महत्ता सूचित की 
गई है । 
हमारे नीतिशास्र में साम, दान, दुएढ ओर भेद ये चार 
नीतियां शत्रु के पराड्मुख करने के लिए उपयुक्त मानी गई हैं। 
मनु महाराज युद्ध का सुख्य फल राजा के लिए भविध्यत्‌ मे एक 
उच्छा मिन्र खोज लेना बतलाते हैं। वे घन या भूमि की आप्ति 
के अधिक महत्व नहीं देते । पूर्वोक्त चारों नीतियों में से किसी 
भी एक या एकाधिक के द्वारा भुख्य फल प्राप्त कर लेना ही, मनु 
के मत में, युद्ध का अन्तिम उद्देश होना चाहिए। 
आज कल हम लोग जमनी की जासूसी का वृत्तान्त पढ़ कर 
आश्चय्ये करते है। पर हमें स्मरण रखना चाहिए कि भात में 
बहुत पहले जासूसी का प्रचार था। राजा का नाम चारचत्त 


१७४ अतीत-स्मृति 
अथीोत जासूसों की आंखों से देखने वाला है। दर एक राजनीति 
के लेखक ने दूतों के काम निर्दिष्ट किये है। आचीन काल में दूतों 
के द्वारा ही युद्ध-घोषणा की सूचना दी जाती थी । दूत सदा 
अवध्य मांने जाते थे। रामायण और महाभारत भें इसके कई 
उदाहरण हैं| हनूमान्‌ ने जब लंका दहन ,किया तब रावण उन 
पर बहुत कुपित हुआ । परन्तु विभोषण ने रावण से दूत का 
अवध्य होना बतलाकर हनूमान्‌ को मुक्त करवा दिया । महाभारत 
में भो ऐसे द्वी कई उदाहरण पाये जाते हैं । 
बोधायन, मनु और याज्ञवल्क्य आदि ने नियम बना दिये 

हैं कि किन शल्तमों से लड़ना चाहिए, किन्हें मारना चाहिए और 
दिन्हें न सारना चाहिए । इन नियमों से न्याय, विवेक और दया 
का भाव खूब मलकता है। देखिए-- 

न कूटेरायुपैहेन्याद्रध्यमानो रणे रिपून्‌ । 

न फाणिभिनोपि दिग्पेनोग्नज्वलिततोजनेः: ॥ 

न च हन्यात्स्थलारूढ न क्लीबं न कृताव्जलिम्‌ । 

न मुक्तकेश नासीन न तवास्मीति वादिनम्‌ ॥ 

न सुप्तं न विसलाह न नग्नं न निरायुधम्‌ । 

नायुध्यमान पश्यन्तं न परेण समागतम्‌ ॥ 

मनु०, अ० ७, श्लो० ९१--९३ 
धाज्षवल्क्य भी कहते हैं-- 
तवाहं वादिन क्‍्लीव॑ निहँर्ति परसंगतम्‌। 
न हन्याद्विनिवृत्तन् युद्धप्रेज्ञणकादिकम्‌ | 


प्राचीन भारत में युद्धव्यवस्था १७०५ 

पहले योरप मे कुछ कुछ ऐसे ही नियम प्रचलित थे । वर्तमान 
युद्ध में तो नियमों की बहुत कुछ अवद्देलना हो रही है, जो 
जमती की उच्च सभ्यता का फल है । 

ऊपर के प्रमाणों से भारत की सम्यता का भी अच्छा परिचय 
मिलता है। भारतीय जन-समाज उस प्राचीन समय में भी उन्नति 
के जिस पथ पर था वह ओर देशो के लिए इस समय भी दुलंभ है । 

आज कल विपक्षी की अजा तथा भूमि ओर नगर आदि 
व्यथ हो नष्ट किये जाते हैं। यह बात पूव-काल में न होती थी। 
गहाभारत के युद्ध में १८ $ अन्षीहििणी सेना थी। एक अक्षौ- 
हिणी मे २१,८७० रथारूढ़, इतने ह्दी गजपति, ६५,६९० घुड्सवार 
और १,०९,२५० पैदल होते है। इस प्रकार पाण्डवों की ७ अक्षौ- 
दिणी और कौरवों की ११ अक्षौहििणी मिल्रा कर कोई चालीस 
लाख सेना हुईं । यह इतनी बढ़ी सेना यदि अजा को कष्ट पहुँचाना 
ओर देश का नाश करना चाहती तो खूब कर सकती थी। इस 
युद्ध में भारत के सारे राजेन्मद्ारजे शामिल थे। यदि थे एक 
दूसरे की सीमा पर अपना अपना अधिकार जमाना चाहते और 
एक दूसरे के साथ वहीं लड़ाई प्रारम्भ कर देते तो एक नया ही 
भद्दाभारत होने लगता । पर ऐसा न होकर लड़ाई के लिए कुरु 
शेत्र जैसा मैदान चुना गया, जिससे न तो प्रजा के कष्ट पहुँचा 
ओर न देश ही नष्ट हुआ। 
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रपेरेतेहयेलिघ्ने: पद्मप्रश्व पदातिमिः ॥ 


१७६ अतोत-स्मृति 
यद्यपि घम्म-बुद्ध हमारे यहां श्रेष्ठ माना गया है तथापि कभी 


कभी हमें शत्रु के देश को उजाडुना ओर उसकी प्रजा को कष्ट 
भी पहुँचाना पढ़ता था। यह उस दशा में करना पढ़ता था जब 
शत्रु अपने किले के भीतर रह कर लड़ता था। मु ने एक स्थान 
पर कहा है-- 

उपरुष्यारिमासीत राष्ट्र चास्योपपीडयेत्‌ । 

दुपयेद्वात्य सतत यवसाजन्नोदकेन्चनम्‌ ॥ 

भिन्‍्दाच्चैव तड़ागानि प्राकारपरिखास्तथा । 

समवस्कन्दयेब्चेन रात्रो विज्रासयेत्तथा ॥ 

अ ७०, कोक १९५--१९६ 
ठीक यही वात शुक्राचाय्ये ने भी कही है। उनके मत में शत्रु 
की सेना के लिए जल; भेजन आदि पहुँचाता भी रोक देना नीति 
के विरुद्ध नहीं | शुक्ताचायं तो यहां तक छहते हैं कि जो वल्ी 
होगा वही दुच्योग के द्वारा सब कुछ कर सक्ेगा। निर्वल केवल 
अपने दुभोग्य के नाम पर रोता रहेगा | 
रामायण और महाभारत से यह सिद्ध है कि हमारे यहाँ 

घामिकता ओर अधामिकता का पक्त केवल प्रस्ताव रूप में प्रहण 
किया जाता था। रामायण में रामचन्द्र के द्वारा ताड़का का वध 
पाप है, क्योंक्ति वह स्ली थी। पर विश्वामित्र ने उसके दुष्कायों का 
वर्णेत करके यह सावित किया है कि रामचन्द्र के उसे मारने से 
पाप नहीं लगा। रामायण के उत्तरकाणड में सी एक ऐसी ही 
घटना का वरणुन है । विष्णु और राक्षस माल्यवान हे युद्ध में जो 
राक्षस भागते थे छह भी विष्णु मार डालते थे। यद देख कर 


आचीन भारत में युद्ध-व्यवस्था १७७ 
माल्यवान ने कह्/-माद्म होता है; विष्यु क्षात्रयुद्ध के नियमों 
से परिचित नहीं। विष्णु ने उत्तर दिया कि राज्षसों के नाश की 
प्रतिज्ञा देवताओं से कर चुकने के कारण में इन्हें मार रहा हूँ। ' 

महाभारत में दुर्योधन की चालबाज़ियों के अतिरिक्त धर्म- 
युद्ध का अच्छा चित्र खींचा गया है। उसमें यह भी दिखलाया 
शया है कि मानव-समाज के हा्दिक भाव कैसे द्वोते हैं। 


[ जनवरी १६१५ 
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१६-प्राचीन भास में शस्र-विकित्सा 
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डाक्टर गिरोन्द्रनाथ मुखोपाध्याय, बी? ए०; एम० डो० ने: 
भारतीय आयुर्वेद में वर्शित शल्न-चेकित्सा और उसके यन्त्र 
आदि के विषय में एक पुत्तक लिखी है। पुस्तक अंगरेज्ो में है। 
कलकता-विश्वविद्यालय ने उसे प्रकाशित किया है। उसका नाम 
है ग१०७ 8परहात! [॥क0॥70॥8 0[ 09 प्रोधताह *-- 
अथोत्‌ हिन्दुओं के चिकित्सा-शल्र | 

पुस्तक लिखने मे लेखक ने अच्छा परिश्रम और अनुसन्धान 
किया है। हर्ष को बात है कि अब भारतवासी भी भारत के 
प्राचीन महत्व को ढूँढ़ निकालने में तत्पर हुए हैं। अभी तक 
तो यह काम विदेशियों ही के हाथ मे था। डाक्टर वाइज़, रयेल, 
हानले, जाली, कड़ियार, ओआसानोसी आदि यूरोप के विद्वानो 
को तरह डाक्टर उदयचाँद दत्त, गोडाल् के ठाकुर साहब और 
डाक्टर राय आदि भारतीयों ने भी आयुर्वेद की कितनी ही 
बातों का बहुत कुछ अलुसन्धान किया है। डाक्टर मुखो- 
पाध्याय ने तो उपयुक्त पुस्तक लिख कर बड़ा ही उपकार किया 
है। जो लोग कहते हैं कि आयुर्वेदीय अ्रणाली के अनुसार 
प्राचीन काल में शल्र-चिकित्सा का प्रचार न था उनका श्रम अब 


प्राचीन भारत में शल्न-चिकित्सा १७९ 
अवश्य दूर हे जायगा। प्राचीन भारत में शक्ल-चिकित्सा का 
केवल अचार हो रहा हो सो नहीं वह उन्नत दशा में थी । 

भारत में आयुरवेदीय प्रणाली के अनुसार अब शब्न-चिकित्सा 
या जरोदी नहीं देती । उसका विशेष प्रचार सुश्रुत के समय से 
लगा कर वाग्सट के समय तक था। वाग्भट के समय से ही 
उसका प्रचार घटने लगा । मुखोपाध्याय जो की पुस्तक में हिन्दुओं 
के प्राचीन श॒त्रों आदि के चित्र देख कर अब तो लोगों को इस 
बात का विश्वास ही नहीं होता कि दो दवाई हजार वर्ष पहले कभी 
उनका उपयेग होता था । 

शारीरिक विद्या (478/07ए ) और शद्न-चिकित्सा की 
उत्पत्ति वाल्व में साम-वेद से हुई है। पर कायिक चिकित्सा 
का उत्पत्ति-स्थान अथवधेद है। अथववेद में ४आयुध्यानि” 
ओर “ मैषज्यानि ” आदि कई मन्त्र इस विषय के हैं । वैदिक 
साहित्य में शारीरिक ओर अश्ल-चिकरित्सा-सम्बन्धिनी बातों का 
वर्णन कई जगद है। जान पढ़ता है, यज्ञों में मारे गये पशुओं के 
छद्भ-प्रत्यज्ञों के नाम ही से आयुर्वेदीय शारोरिक विद्या का 
उद्भव हुआ है। 

वैदिक काल से लगाकर सुभुत के समय तक शख्र-चिकित्सा 
की अच्छी उन्नति हुई । सुभुत ने शल्न-चिकित्सा का महत्वपूर्ण 
चर्णन किया है। पर इस चिकित्सा में वैदिक काल से लगा कर 
सुभुत के सम्रय तक जो उन्नति हुईं उसका इतिहास मिलना 
कठिन है। केवल इतना द्वी जाता जाता है कि स्वगवेय भगवान 
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धन्वन्तरि के अवतार फाशिराज दिवोदास शख्न-चिकित्सा के सब 
से पहले प्रवतक हैं। उनके बारह शिष्य थे-सुभुत, ओपघेनव, 
चैदरण, औरभ्र, पौष्कलावत, करवीय; गोपुर, रक्षित, तिमि; 
काह्कायन, गाग्ये और गालव । इसमे से ओपघेनव, ओऔरभ्र भर 
पोष्कल्ावत के शत्यतन्त्रों ( शसक्षचिकित्सा-शास्रों ) का उल्लेख 
सुश्रुत में है। ये सब तन्‍्त्र अब लुप्त हो गये है। वे सुश्रुत के सम- 
कालीन थे या उसके पहिले भी मोजूद थे; इसके जानने का कोई 
उपाय नहीं। पर इसमे सन्देह नहीं कि वेदिक काल के बाद 
और सुश्रुव के समय के पहले शजल्लनचिकित्सा विषयक बहुत 
से प्न्य थे। 

भारत में शल्रनचिकित्सा का सरवश्रेष्ठ प्रन्थ सुभ्ुत है। सुभुत 
ही की शल्त-चिकित्सा का सार वाग्भट ने अपने ग्रन्थ में लिखा 
है। वाग्मट ने शस्तन-चिकित्सा के कुछ नवीन शक्षो का भी वर्णन 
किया है। यही दोनो ग्रन्थ भारतीय शश्ष-चिकित्सा के आधार 
हैं। इनका और इन पर रची गई टीकाओं हो का आधार लेकर 
डाक्टर गिरीन्द्रनाथ ने अपनी पुस्तक लिखी है। अच्छा ते 
सुभुत और वार्भद का समय कौन सा है। द्वानेले साहेब ने सुभुत 
को वैदिक युग का भ्रन्थ ठद्दराया है। पर हमारो समझ में अथव- 
बेद से पहले का वह नहीं है सकता । सुश्रुव और चरक के ग्रन्थ 
वैदिक युग मे बनें; यह सम्भव नहीं। अथववेद का ससय ईसा 
से एक हज़ार वर्ष पहले माना जाता है। अथ्षवेद में मनत्रों द्वारा 
रोग-निवृत्ति का उपाय बताया गया है। चरक ओर सुश्रुत की 
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जैसी नियमवद्ध चिकित्सा का बणेन उसमे नहीं। अतएवं अथवे- 
वेद की रचना के सात आठ सौ वर्ष वाद चरक ओर सुश्रुत की 
रचना हुई दोगी। इसी बीच मे रोग-चिकित्सा-आ्ान को अच्छी 
उन्नति भारत मे हुइ। चरक को भाषा ब्राह्मण-युग के अन्तिम 
समय की है और सुश्रुत की उससे भी पीछे को । चरक के विषय 
में लोग कहते है कि पतजलि ने उस पर टीका की है। कोई 
कोई तो कहते है कि पतवजलि ने उसका पुनः संस्कार ही किया 
है । पतव्जलि इसा के पहले दूसरी शताब्दी मे विद्यमान थे । यदि 
यह मान लें कि चरक उनसे दो सौ वर्ष पहले विद्यमान थे तो 
उनका समय ईसा से ४०० ब्ष पहले देता है । 
सुनते है, बौद्ध विद्वान नागाजुन ने उुश्रुत का तिसंस्कार 
किया था। वे सुशुत के उत्तर-तन्त्र के रचयिता भी माने जाते 
हैं। नागाजुन ईसा से पूर्व पहली था दूसरी शवाध्दी में विद्यमान 
थे। इससे सुशरुत का काल भी ईसा के पूष तीसरी या चौथी 
शताब्दी मानना चाहिये । ईसा की पॉचवी शताब्दी में लिखी 
गई, बावर साहेब की आविष्कृत पुस्तक ही (090 )(काए- 
80700 से जाना जाता है कि उस शहतच्दी में सुभुत की वहुत 
प्रसिद्धि है चुको थी और वह बहुत ही प्राचीन म्न्थ भाना 
जाता था। 
वाग्भट का समय भी अनिश्रित है। हानेती साहेब का मत 
है कि वाग्यट दो थे--अष्टाह्सड्मह बनाने वाला वाग्भट पहला 
और अष्टाइगहदय वाला दूसरा। इसी मत का अनुसरण 
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डाक्टर गिरीन्द्रनाथ ने भी किया है। जिस श्लोक के आधार पर 
दो वाग्भट माने गये हैं उसका अर्थ ठोक नहीं किया गया। वह 
श्लोक अष्टाइहूद्य के अन्त में है। यथा-- 


आष्टाइवैद्यकमहोद्धिमन्धनेन 
योष्ष्टाइसड्ग्हमहासतरशि राष्त | 
तस्मादनर्पफलमट्पसमुद्यमानां 
प्रीत्यमेतदुदितं प्रथगेव तल्त्रमू। 

इसी की व्याल्या करते हुए गिरोन्द्र वाबू लिखते हैं-- 

॥ 96 ए॥87098॥0, 820॥8, 6 ए0ए९०॥ 
पंडगराकीए ४68 पक्के ग8 0णाएशाधंपा 8 08880 
०॥ ॥6 ९०णाए॥00॥ 0 9॥80॥868, 606 0१९७१,” 

अथात्‌ द्वितीय वाग्भट साफ़ साफु कहता है कि उसने प्रथम 
वाग्भट के संग्रह के आधार पर अष्टाज्नहूदय का सझ्डुलन किया | 

पर श्लोक का श्रथ यह नहीं है। अथ यह है कि आयुवद के 
अटष्टाह्ृ-भाग-रूप महासमुद्र को मथ कर आष्टाइसंग्रह-हूप से 
जो महा अमृत मैंने पाया है उसी से सामग्री लेकर मेंने बहुमत 
के दाता इस प्थक्‌ ग्रन्थ की रचना, अल्प परिश्रम करने वालों 
की प्रीति के लिए, की है। के अतएवं दो वाग्मठों को करपना 
निराधार है। दोनों अन्धों का कत्तो वौद्ध-धर्मोवलम्वी था। बुद्ध, 

+बैगला लेत के लेसक नियोगी महाशय ने ढाक्टर गिरीख्वनाथ के किये 


हुए अर्थ में जे त्रुटि दिलाई है वह ठीक है। पर भ्रनत्प का श्र्थ “अल्प ” 
नहीं, अह्प का उल्टा अर्थात्‌ चहुत है । 
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तथागत, अहत आदि को उसे प्रन्थ के प्रारम्भ हो में नमस्कार 
किया है। अष्टाइसंग्रह की रचना गद्य और पद्म में है, अष्टाज्न- 
हृदय की केवल पद्म में है। संग्रह वाग्भट का पहला गन्थ 
है, हृदय दूसरा । गद्यगभाग याद नहीं रहता । इस कारण वाग्भट 
ने अष्टाजनहद्य की रचना केवल पद्म मे की और उसमें अनेक 
मनोहर छन्दों का प्रयोग किया । 

अच्छा तो वाग्भट किस समय हुए ? वाग्सट के पिता का 
नाम सिन्पुगुप्त और जन्म्रस्थान सिन्धु-देश था; पर जन्मका ल 
का कुछ पता नहीं चलता । हारनलो साहेब कहते है कि वार्भट 
सातवीं शताच्दि में हुआ । वे बताते हैं कि चीन का इत्सिंग नामक 
संन्‍्यासी सातवीं शताब्दी में भारत आया था। उसने लिखा 
है--/ पहले आयुवद के आठों भाग अलग अलग थे। अब 
( सम्प्रति ) एक आदमी ने उन्हे एक ही स्थान पर एकत्र कर 
दिया है। ” इसी “ अब ” से वे अनुमान करते हैं कि वाग्यट का 
समय वही था। पर इत्सिग का वतलाया हुआ व्यक्ति और कोई 
भी हो सकता है; वाग्मट भी हे! सकता है। केवल “ झव ” पर 
अधिक ज़ोर देना ठीक नहीं | वार्भट के समय-निरूपण के लिये 
नीचे लिखे हुए मम्ाश प्रस्तुत किये जा सकते हैं-- 

(१) बाग्मट नागाजुन के पीछे और निदानकार माधव के 
पहले हुए । माधव ने अपने निदान में अष्टाह्-हृदय से कुछ अंश 
उद्धृत किया है| 


(३) बाग्भट और माधवनिदान का अरवी-अनुवाद आठवीं 


१८४ अतोत-स्मृति 


शवाद्दी में हुआ । यदि ये प्राचीन ओर प्रमाणिक अन्य न होते 
तो अरबी वाले अपनी भाषा में इनका अनुवाद न करते। 
अतएव अनुमानतः माधव पॉचवीं या छठीं शताब्दी में हुए ओर 
वाग्मट उन से सौ वर्ष पहले । 

(३ ) तिब्बत की एक प्रन्थावली में चरक, सुश्रुत और वाग्भट 
का अनुवाद तिब्बती भाषा में है। यह अन्थावली आठवीं शताब्दी 
के मध्यकाल में बनो थी। चरक ओर सुभ्रुत से वाग्मट बहुत 
पीछे हुए थे। तथापि पूर्वोक्त प्रन्थावल्ली के रचनाकाल से वे 
४-५ सौ वष पहले अवश्य हुए हेगे। ऐसा न होता तो चरक 
सुश्रुत के साथ उनके ग्रन्थ को उक्त अ्न्थावली में स्थान न मिलता । 
इन प्रमाणों से माल्म होता है. कि वाग्भट तीसरी या चौथी 
शताब्दी में विमान थे । 

इससे अनुमान किया जा सकता है कि इसा से तीन चार सौ 
वे पहले और इतने ही समय पीछे तक भारत में शख्र-चिकित्सा 
का खासा प्रचार था | शल्न-चिकित्सा के विषयः में वाग्भद के 
परवर्ती कोई अच्छे 'प्रन्थ नहीं सिलते। केवल पिष्टपेषण और 
टीकाओं की टीकायें ही मिलती हैं ।' 

बहुत लोगों का ख्याल है कि भारत में, प्राचीन समय में, 
"आज कल की तरह अस्पताल ओर ओषघालय न थे । ओषधालयों 
ओर अस्पतालों का अस्तित्र यहाँ अंगरेज्ों के समय से ही हुआ । 
कोई कोई उन्‍हें अरबवालों का आविष्कार बतलाते हैं। पर हमारी 
सम्रम में झ्रब-जाति से हिन्दू-जाति अधिक पुरानी है। हिन्दुओ 


प्राचीन भारत में शल्र-चित्किसा १८०! 


में ईसा के पूर्व चौथी-पॉचवी शताव्दी से शत्न-चिकित्सा का ज्ञान 
मौजूद था। अतएव यह न सानना कि प्राचीन आयोंँ ने औष- 
धालयों की स्थापना को थी, ठीक नहीं । सुभ्रुत मे स्पष्ट लिखा है 
कि वैद्य की ' सेषजागार ” मे काष्टनिर्सित ताकों पर ओषधियां 
आदि रखनी चाहिए। चरक-संहिता मे झुश्रपागार, सूतिकागार 
आदि का वड़ा सुन्दर वर्णन है। इस सम्बन्ध में डाक्टर गिरोन्द्र-- 
नाथ ने अपनी पुस्तक में जो कुछ लिखा है वह बड़े द्वी महल का 
है। उन्दोने औषधालयों और अस्पतालों के अस्वित्व के जो प्रमाण 
दिये हैं वे अखण्डनोय है। राजा अशोक ने तो मनुष्यों हो के 
लिए नही, किन्तु पशुओं तक के लिए, स्थान स्थान पर, 
चिकित्सालय स्थापिद किये थे। उस समय ये चिकित्सालय 
४ आरोग्यशाला ” और “ भेषजागार ” कहलाते थे । अँगरेजी में 
इन दोनों का अथ क्रमशः प्०छछंधा और 7059शाब्थाए के 
सिवा और कुछ नहीं हो सकता । 

शख्र-चिकित्सा करते समय रोगों को सूछित करना पढ़ता 
है। मूछित करने के लिए सुश्रुत और चरक ने मद्यपान कराना 
लिखा है। कभी कभी गांजे का धुआँ सुँघा कर भो रोगी मूधित 
किया जाता था। राजा भोज को शबश्लचिकित्सा का वृत्तान्द 
भोजप्रवन्ध में है। वह भो इसी ढँग से मूछित करा कर की गई 
थी। उस सम्भेहनी ओषधि का नाम था मेह-चूरों। 

डाक्टर गिरीन्द्र नाथ ने अपनी पुस्तक में शल्नचिकित्सा के 
उपयागी शास्त्रों का खूब व्णेन किया है। आप ने चरक, सुशुतत 
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आदि अंथों के लेखानुसार शद्लों के रूपों को कर्पना की है। 
साथ द्वी प्राचीन काल के यूनानी चिकित्सा-शम्रों का भो कुछ 
वर्णन किया है। पुस्तक के द्वितीय भाग में शल्लादि के कोई ८० 
निन्र हैं। वे अख-शत्र, यन्त्र-उपयन्‍्त्र और बन्धनों की पहियों 
( 80॥0920 ) आदि के हैं । 

शब्रादि-हपों की कर्पना में डाक्टर गिरीन्द्र नाथ ने बढ़ी 
सावधानी से काम किया है। उनके यन्त्रों ओर शज्ञाल्रों का 
देखकर कोई यह नहीं कह सकता कि ये प्राचीन काल के नहीं है। 
आयुर्वेद में बताई प्रणालो का कहाँ परित्याग नहीं किया गया । 

अब विचार इस बात का करना है कि भारत से शल्र- 
'चिकित्सा का लोप कैसे हुआ । वास्तव में इतनो बढ़ी-चढ़ी विद्या 
का नाम शेष हे जाना बहुत ही आश्चय्येजनक है। पर सच 
'पूछा जाय तो यही कहना होगा कि जिस तरह भारत को प्राचीन 
कल्नाओं का लोप हे! गया उसी तरह उसकी यह विद्या भी 
नष्ट हो गई । 

शस्त्रनचिकित्सा की अवनति के मुख्य कारण ये हो सकते 
हैं। स्थतियो में मुर्दों को चीरने-फाड़ने का निषेध है। बोद्ध धर्म 
का मूलसन्‍्त्र / अहिसा परमे घ्मः ” है। इसी से जान पढ़ता है 
कि इस विद्या को अवनति आरम्भ हुई और जैसे जैसे स्मात 
ओर बोद्धधर्म का संचार बढ़ा वैसे ही बेसे शल्र-चैकित्सा का 
खास होता गया । फल यह हुआ कि लोग मुर्दा चीरने-फाइने में 
घुणा करने लगे। मुसलमानों के शांसन-समय में हिन्दुओं के 
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शासखत्रो का जब अनादर शुरू हुआ तब यह विद्या बिलकुल हो 
विस्तृत हो गई । 

इन के सिवा दो कारण और भी हैं। एक तो औषधियों 
के द्वारा चिकित्सा-ज्ञान को उन्नति, दूसरे भारत में मूछो लाने 
योग्य किसी उत्तम औषधि का न होना । 

जो कुष्ठ है, आज से कोई एक दृज्ञार वर्ष पहले भारत 
का चिकित्सा-शालत्र खूब उन्नति पर था। इसमे सन्देद नहीं। 
हजारो युद्ध होते थे; लाखों लोग घायल होते ओर भरते थे। 
क्या उस समय अंगच्छेदून ( 47000/460॥ ) और मरहस- 
'पट्टी आदि का प्रबन्ध न था ऐसा तो संभव नहीं जान पढ़ता। 
जो ये बातें न होती तो सैनिकों को बुरी दशा होती। यह सब 
अवश्य था। नाई तक देहात में जरोही करते थे। यह अभी कुछ 
दी दिन पहले की बात है। 

हम अपने देश के डाक्टरों को सलाह देते हैं कि डाक्टर 
गिरीन्द्रनाथ को शल्य-चिकित्सा-विषयक ऑगरेज़ी पुस्तक को 
अवश्य पढ़ें के । 


[ मई १६१५ 


वन ल नल 4+++++ न नल न + पम्प 
के चंगला की मालिक पुस्तक “भारतवर्ष” में प्रकाशित श्री प॑चानन 
नियेगी, एम० ए०, के एक लेख से संकलित । 


१७-प्राचीन भारत में जहाज 
>्क002:::०७+ 

वेदों में इस बात के यथे 8 प्रमाण है कि बेदिक युग में भारत- 
वासी आय्य व्यापार-वारिज्य आदि के लिए समुद्र्यात्रा करते 
थे । भारतवासियों ने जहाज़ बनाने का काम विदेशियों से नहीं 
सीखा । जिस समय अन्य देशो में रहनेवाले लोग असभ्य ओर 
बर्बर थे उस समय भारतवासी सभ्यता के ऊँचे शिखर पर पहुँच 
गये थे। उन्होंने, उसो समय; संसार की सारी जातियो के सम्मुख 
अपना श्रेष्ठटच सिद्ध कर दिया था। तरह तरह को व्यापारोपयोगी 
चीज़ें वे नोकाओं और जहाज़ों द्वारा, अपने देश के भिन्न मिन्न 
स्थानों के पहुँचाते थे । साथ ही द्रव्योपाजेन के निमित्त वे समुद्र- 
यात्रा करके बिदेशों में भो पहुंचते थे। वेदिक साहित्य में जहमज़ों 
के आने जाने के मागे का; अनेक प्रकार के समुद्रगामी जहाज़ों 
का समुद्र में पैदा होनेवाली वस्तुओं का, तथा समुद्र-यात्रा और 
जहाज़ों के तबाह होने आदि का बरन है। इस से स्पष्ट है कि 
बहुत समय पहले बेदिक थुग में भो हिन्दुओ के विदेश को 
व्यापारोपयेगिनी सब वस्तुओं का पूरा पूरा ज्ञान था। वेदों के 
अनेक सुक्तों में इस बात के अनेक प्रमाण मौजूद हैं । उदाहरण 
के लिए नीचे हम एक सूक्त उद्धृत करते हैं-- 


अरित्र वां दिवस्ृथुतोथ सिन्यूतां रथः | धिया युयुद्ध इन्दवः । 
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( ऋग्वेद, ढतीय अध्याय, सूक्त ४६ ऋक्‌ ८ ) 
अरथात्‌--तुम लोगों का आकाश से भी अधिक विस्तीणे 
यान, समुद्र के किनारे, मौजूद है; भूमि पर रथ मौजूद हैं; साथ 
ही सामरस तुम्दारे यज्ञ-कार्य के लिये विद्यमान है। यहाँ पर 
# अरित्र ” शब्द का अथ है--/ नाव का डांडू ” । 


ऋग्वेद ( १-११६-५) और वाजसनेयी संद्दिता में एक सौ 
पतवारों वाले जलयान (नौका) का बर्णन है। (नौ) अयोत्‌ नोका 
का उल्लेख अरिच्र-परण मास से किया गया है। ऋग्वेद के दो 
सूक्तों ( १-४६-८ और २-१८-१ ) में ४ अरित्र ” का प्रयोग दूसरे 
अथे में भी किया गया है। 

५तौ” शब्द ऋग्वेद में और अन्यत्र भी नोका था जहाज के 
अथे में व्यवहृत हुआ है। बहुत जगहों मे “नी” या “नौका” का 
प्रयोग नदी पार करने ही के लिए किया गया है। यद्यपि गंगा- 
यमुना के सदृश बढ़ी बड़ी नदियां पार करने के लिए वड़ी बड़ी नावों 
को जरूरत पड़ती थी, तथापि जहाज़ों का विशेष प्रयोग न होता 
था । “तो” शब्द से लकड़ी की बनी हुईं सब प्रकार की नोकायें 
सममी जाती थो। विलसन साहेव कहते है कि वैदिक युग में 
समुद्रगामी जद्दाज्ो का विशेष उल्लेख नहीं पाया जाता । यहां तक 
कि जहाज़ के भस्तूल और पाल आदि उपकरणों का भी कोई 
धर्णुन नहीं। उस समय जहाज़ों और नाथों का एक मात्र आधार 
पतवार हो था। किन्तु उनकी यह वात हस किसी प्रकार स्वीकार 
नही कर सकते । वेदिक युग में सामुद्रिक व्यवसाय होता था। 


१९० अतोतनस्मृति 


उस समय जहाज़ों के पाल भोर मस्तूल आदि का भी अभाव 
न था। उदाहरण के लिए अथव-बेद का ५।१९८ मन्त्र देखिए। 
इस मन्त्र में पीड़ित ब्राह्मणोंवाले राज्य के नाश की तुलना एक 
डिद्रयुक्त हृबते हुए जहाज से फी गई है। ऋगेद १५६२ और 
४५५६ में भी पननआप्ति के लिए सम्रुद्र-्यात्रा करनेवाले मनुष्यों 
का उल्लेख है। ऋग्वेद में यह भी लिखा है-- 

# परता हुआ कोई मनुष्य जिस प्रकार धन का त्याग करता 
है उसी प्रकार तुप्र-मुब्जु को समुद्र में भेजा था| अश्विद्वय, तुम 
लोग अपने नोका-समूह पर चढ़ा कर रसे सकुशल लोठ लाये। 
वह नौका पानो के भीवर चलो जाती है, पर उसके भीतर पानी 
नहीं जा सकता” | 

उस समय सो सौ पतवारों वाले बड़े बढ़े जहाज समुद्र में 
भातते जाते थे--यह चात इस युक्त से अवश्य ही सिद्ध होतो है। 
वेदों के बहुत से सुक्तों में ऐसी ऐसी बातें पाई जाती हैं । बोधायन- 
धम्मंसूत्र यद्यपि चहुद प्राचीन प्रन्थ नहीं तथापि उसमें बहुत 
पुरानी बातों का वणेन अवश्य है। उसमें भी हम समुद्रन्यात्रा के 
अनेक उदाहरण पाते हैं। ऋगेद में जहाज़ों और बढ़ी बढ़ी नावों 
से सम्बन्ध रखनेवाले अनेक शब्दों का प्रयोग हुआ है। 

ऋग्वेद के जिन मन्‍त्रों का उल्लेख हमने ऊपर किया है उनसे 
यह सिद्धान्त निश्चित होता है कि वेदिक युग में भारतवर्ष को 
सोभाग्य-लक्ष्मो उस पर बहुत प्रसन्न थी । भारतवर्ष ने उस समय 
समुद्र में जानेवाले जद्ाज़ों को सहायता से व्यापार में बहुत उन्नति 
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को थी। वैदिक युग के बाद के युग में--मनु-संहिता में भी--हम 
देखते हैं कि उप समय भी भारतवासी देश-देशान्तरों के जाकर 
वहां व्यवसाय-वारिज्य करते थे। मनु के चार श्लोकों से तो 
समुद्रयात्रा का भली भांति प्रतिपादन होता है। इस सम्बन्ध में 
मलुस्म॒ति के कुछ श्लोक नीचे दिये जाते हैं-- 

सारासार्य भारदानां देशानाभ्व गुणागुणान्‌ । 

लाभालाभ्च पण्यानां पशुनां परिवद्धनम्‌ ॥ 

भृत्यानाथ्व भति विद्यात्‌ भाषारच विविधा शुणाम्‌ । 

द्रव्याणां स्थानयेगॉर्च क्रयविक्रयमेव यः ॥ 

नवम अध्याय-३३१,३१३े२ 
समुद्रयानकुशला देशकालाथेद्शिनः 
स्थापयन्ति तु यां वृत्ति सा तन्नाधिगमं प्रति ॥ 

( अष्टस अध्याय--१०५७ ) 
दोधोष्वनि यथादेश यथाकालं ततो भवेत्‌ | 
नदोदोरेषु तहिद्यात्‌ समुद्रे नात्ति लक्षणम्‌ ॥ 

( अष्टम अध्याय--8०६ ) 
क्रयविक्रयमध्यानं सक्तत्च सपरिव्ययम्‌ | 
येगेत्तेमश्व॒ सम्प्रेन्‍्ष्य वणिजों दापयेत्‌ करान्‌ ॥ 

( सप्तम्‌ अध्याय--१२० ) 
पच्वाशद्भाग आदेयो राजा प्ुहिरण्ययो:। 
धान्यानामष्टमो भाग: पष्ठो द्वादश एव वा ॥ 

( सप्तम अध्याय--१३० ) 


५९२ अतोत-स्मृति 
आददीताथ पढ़्माग हु-मांस-सधु-सर्पिषाम्‌ 
गन्धौषधिरसानाअ पुष्पमूलफलतस्य च || 
यत्र शाकठ॒णानाआ्व वेद्ततस् च चस्सेणाम्‌। 
सृण्मयानाल भाण्टानों सर्वेस्वाश्ममयत्य च || 


( सप्तम अध्याय--१३१, १३२ ) 


कारुकाव्‌ शिल्पिनश्चेव शुद्राश्चात्मोपजीविनः | 
एकेक कारयेत्‌ कम्म सासि मासि महीपतिः ॥| 


( सप्तम्‌ अध्याय--१३८ ) 


रामायण से हमें पता लगता है कि दक्षिण के अधिकांश 
श्रदेश उस समय बढ़े बढ़े जछ्नलों से परिपूर्ण थे। रामायण में 
दृक्षिण-देश की नदियों और पत्तों आदि का बहुत वर्णन है | 
उससे माछूम होता है कि रामायण को जिस समय रचना हुई 
थी उस समय हिन्दुओं का आवागमन दक्षिण में खूब था! साथ 
हो उस समय समुद्र के तटवर्ती प्रदेशों के साथ उनका वारिज्य- 
व्यापार भी था। किष्किन्धा-काणड के चालीसवें से में यवद्वीप 
( जावा ) का व न है-- 


यब्नवन्तों यवद्टीपं सप्तराब्योपशेमितम्‌ | 
सुबणोरुष्यक हीप॑ सुव्ण कायसरिडत्म्‌॥ 


रामायण के कुछ श्लोकों में समुद्रन्यात्रा का विशेष वर्णन 
है । देखिए-- 
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उदीच्याश्च प्रतीच्याम्र दाकिणात्याश्व फेरलाः 
कोथ्या:, परान्ताः सामुद्रा रत्लान्युपहरन्तु ते ॥ 
( अयेध्याकाणड, सगे ६३, श्लोक ५४ ) 
समुद्रभवगार्ँश्व पव॑तान्‌ पत्तनानि च । 
( किष्किन्घा-सारद, सगे ४०, श्लोक २५ ) 
भूसिच्व कोषकाणणां भूमिथ्व रजताकराम्‌। 
( किष्किन्धा-कारड, सगे ४०, श्लोक २३ ) 
ततः समुद्रद्वीपां्य सुभीमान्‌ द्रष्ट्रमहत । 
पतान्‌ स्लेच्डान पुलिन्दांश्य ५ » » ॥| 
काम्तोजयवनांश्चेव शकानां पत्ततानि व | 
अन्विष्य वरदॉरचेव हिमवन्त विचिन्चय॥ 
( किष्किन्धा-कारड, सगे ४३ ) 
इन श्लोकों से स्पष्ट माल्म होता है कि रामायण-युग में 
शक आदि विदेशी जातियां व्यापाश्याणिब्य से बहुत प्रेम 
रखती थीं । उनका यह काय्ये विशेष फरके भारतवासियों ही 
के साथ होता था । वात्मोक्रीय रामायण से यवद्वीप, सुमात्रा- 
द्वोप और घीन में हिन्दुओं के आने-जाने आदि का भी पता 
लगता है। 
महाभारत के निम्नोदूधृत श्लोक से साद्म होता है कि 
पारइवो के सब से छोटे भाई सददेव ने समुद्र के सध्यवर्त्ी 
कितने ह्वी ढीप्रो में जाकर पहां के अधिवासी स्तेच्छों को 
इगया था-- 
१३ 


१९४ अतीत-स्तृति 
सागरद्ीपवासांश्य जृपतीन स्लेच्छयोनिजान । 
द्वीपं ताम्राहयश्वेव वशे छता मह्यामतिः॥ 
मिताह्वरा से यह सिद्ध होता है कि हिन्दू लोग व्यापार के 
लिए जहाज़ों द्वारा दूर दूर तक समुद्र-यात्रा करते थे। समुद्री 
जहाज़ो का वर्णन हमें वायुपुराण, हरिवंश, मार्कण्डेयपुराण, 
भागवतपुराण, हितोपदेश, शझन्तला, रत्नावली, दृशकुमारचरित, 
कथा-सरित्सागर आदि अनेक संस्कृत-अन्धों में मिलता है। कथा- 
सरित्सागर मे तो अनेक जगह जद्दाज्ों का वर्णन है। यह प्न्थ 
ईसा की पाँचवीं शताब्दी का है। इस प्रन्थ के बनने के समय 
आय्य लोग समुद्र्गामी जहाज़ो को बनाना अच्छी तरह जानते 
थे। यह बात इस भ्रन्थ के पश्चीसवें तरह्ञ में स्पष्ट लिखी हुई है। 
इसी प्रन्थ के पचासवों तरद्ट में लिखा है कि चि"्रकर नामक एक 
मनुष्य दो अमणो ( बौद्ध-संन्यासियों ) के साथ विस्तृत समुद्र-पार 
करके प्रतिष्ठान-नगर मे पहुँचा । वहाँ शत्रुओं को जीत कर आठ: 
दिन बाद बह मुक्तिपुर-द्वीप में उपस्थित हुआ। पाश्चात्य देश के 
प्रसिद्ध इतिहासवेत्ता सट्राबो ने लिखा है. कि भारतवासी गश्नान्‍्नदी 
के भुद्दाने से समुद्र पार करते थे। वे जहाज्ष-द्वारा पालि-बोथा 
तक जाते थे | 
' म्यकफुसन के “ एनल्स आवब्‌ कामस ” (१(॥०ए॥0४8०7 ४8 
477/8]8 04 00770700 ) नामक प्रन्थ में लिखा है कि भारत- 
वासी अपना वाखिध्यव्यापार बहुत दूर दूर तक करते थे। यहाँ 
तक कि मिश्र देश के साथ भी जहाज़ों द्वारा उनका व्यापार होता 
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था। प्रीनी नाम का इतिहास लेखक कहता है कि छठी शताब्दी 
में भारत के व्यापारों समुद्र पार करके फ़रारिस के बन्द्रों में पहुँचते 
थे । ४ रायल एशियाटिऋ सोसायटी ” के जनेल का पांचवां भाग 
पढ़ने से पता लगता है कि फा-हियान नामक प्रसिद्ध चीनी यात्री 
भारतीय कमचारियों द्वारा परिचालित जहाज पर बैठकर अपने 
देश के खाना हुआ था | उस जहाज़ पर कितने द्वी त्राह्मण भी 
सवार थे । हु 
हम वराहपुराण से समुद्रन्यात्रा सम्बन्धी कुछ श्लोक नीचे 
उद्धृत करते है-- 
पुनस्तत्रेव गमने बरणिगभावे सतिगंता॥ 
समुद्रयाने र्नानि महास्थौल्यानि साधुभिः 
र्रपरीक्षकेः साद्धेमानयिध्ये वहूनि च॥ 
एवं निश्चित्य मनसा महासाथेपुर/सरः। 
समुद्रयायमिलोंकः संविदं सूच्य निगंतः ॥ 
शुक्रैन सह संप्राप्तो महान्त लवणाणेवम्‌। 
पोतारुद्ास्ततः सर्वे पोत वाह्दरुपोषिताः 
राजतरह्लिणी में यह शोक मिलता है--- 
सान्धिविम्नह्िकः सो5थ गच्छुन्‌ पोतच्युतो&स्चुधो । 
प्राप पारं तिमिआसा/तिमिमुत्याप्यनिगंतः॥ 
इन सब रोकों से यह निश्चय-पूवंक कह्दा जा सकता है कि 
बहुत पुराने समय से भारतवासों नाव, जहाड़ और जलयान का 
व्यवहार करते आते थे । 


१९६ अतोत-स्व॒वि- 

अब तक हमने केवल अपने ही पुराणों और शाद्वों आदि से. 
अनेक शोक उद्धृत किये है। इन शहोकों से यह सिद्ध होता है कि 
भारतवासी बहुत पहले जमाने से दी जलयानों का व्यवहार करना 
जानते थे ।, किन्तु हमे अब यहाँ कुछ प्रमाण दूसरो सभ्य जातियों 
के प्रन्थों से भी देने चाहिए। इन प्रन्थों और दक्षिण-समुद्रवत 
अनेक उपद्दीपों के पुरावृत्तों में इस विषय के अनेक प्रमाण 
मिलते हैं-- 

ए॥शए॥8 ० 809 शष्रांथा। 890 ( पेरिप्लस आध दि 
एरीथियन सी ) नामक म्रन्‍्थ में लिखा है कि भ्रव, प्रीक और 
हिन्दू-व्यापारी सकेट्रा नामक उपद्वीप में व्यापार के लिए जाते 
और वहाँ ठहरते थे । क्राफड नाम के लेखक ने बहुत अमाणो- 
द्वारा सिद्ध किया है कि यवद्वीप (जावा ) के प्राचीन निवासी 
हिन्दू थे। उन लोगों ने १८०० वर्ष पहले बोड़-घर्म स्वीकार 
किया था। थवद्ीप में जिस समय बौ्धों का प्रादुभोव हुआ उस 
समय वहाँ के हिन्दू उसे छोड़ कर निकटवर्ती वाली नामक एक 
ज्रोटे द्वीप भे जा बसे | वे आज तक अपने प्राचीन धम्म का पालन 
करते हुए वहीँ रहते हैं । | 

यवद्वीप के रहनेवाले हिन्दुओं ने १८०० वर्ष पहले थोद्ध-घम्म 
स्वीकार किया था| अतणव वे इसके पहले दी वहां पहुँचे थे, यह्‌ 
बाव अवश्य माननी पढ़ेगी। लगभग दो हज़ार वर्ष पहले भारत 
से जहाज़ों द्वारा हिन्दू लोग प्रबद्वीप पहुँचे ओर वहीं वे बस गये। 
इस विषय के भी यथेष्ट प्रमाण मौजूद हैं । 
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इस प्रकार अनेक प्रमाणों द्वारा यह दिखाया जा सकता है कि 
हिन्दू लोग समुद्रन्यात्रा में बड़े प्रवीण थे। रोम के ठोसिट्स 
नामक इतिहासवेता ने हिन्दुओं को समुद्र्यात्रा और उनके 
व्यापार-वाणिन्य के विषय में जो कुछ लिखा है उसका ऑग्रेज़ी- 
अजुवाद हम नीचे देते हैं-- 

जाए ग्रि6 शैंत७,, 70६०४ 6 4980, काश! 
(0णाशांए 0७०8, एव0, ॥॥ ॥8 8७९०प7 06 & ए098826 
00 6 पा, 3898, शोक; ॥॥ 09 0078परंजां]) एग 
छप्पंगए्ड जै४8४7]ए5 0७७० काएं एथंप8 4त्ियां 78 
[ 4. 0. ९, 694, ७४००७ 0009६ 60 |] 0७४थाो। पाता, 
जा0 60 शाग्ह0760 07 ॥6 ०0प्राश'छं॥! 0788९, 
9786 ९88 00 6 0088 0 0७शाक्षाए, &॥70 हांएशा 88 
8 708076 09 ॥0 |गं॥8 006 8797878 ६0 २७४७०) ५४, 
0 ए8 86 थी ध॥6 8076॥07 066 98४. 7॥0 
छ07% 0 ए०ाशाए फैंशृा08 ॥88 700 00068 00५7 (0 
ए8, था णए, 8४ ॥ 8895, ॥88 &070980 ॥00 0एथ, 
706 ए॥06 08% ज़0गरंते ॥878 [परप्राओ९00 8 00॥2067- 
80]8 6एछा६ ग णी जरंहतण ए ॑ पंक्शंएका00, 4 
7880॥ ए6 878 66 60 0070०0७776 प्राक्ता0" ६6 
विदोश 2पेएशाप्रएश३ इच्ां४0 70पा0 06 08७96 0 
0000 म्रकृ७ #70पफष्टी #॥8 48० 06880, थाएं 
तीश08 0 09 097 8888, 07" प्रोध्ाश' 007 
7800 8 ९0०ए४४७ 80] 9076 8४07807087ए 088आ॥8 
धा8 वश्चशाते 0 का, शि8 0088 0 शि।0रपं8, 
कबएइशाओ8, 2070]4 वी 6 उफ?डशा 008॥व, धाते 
[0708 70णावे ॥॥एवाते द्याएं 7०7ए४ए, शं?6/ 4060 
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6 उद्लो॥0 00. 090. (५शाक्षा 0008--9 ७05, 
एथ880९0 एए एफ, शां।॥000॥8, 4886, , 
506 ॥९०॥७ 2. 


मद्रास और बम्बई प्रदेश के व्यापारी और नाविक अब भी 
विना फिसी सझ्कोच के समुद्र्यात्रा करते हैं। यह वात सभो 
जानते हैं । इन दोनों प्रदेशों के व्यापारी अपने व्यापार-वारिष्य में 
कितने प्रवोग हैं; इसका प्रमाण उनका उन्नत व्यापार ही है । 

इस सम्बन्ध में प्राचीन काल की नोकाओं और जहाज़ों के 
चित्र भी देने का विचार था। पर दुःख का विषय है कि प्राचीन 
काल के जलयनों का चित्र मिलने का कोई साधन नहीं । केवल 
कही कही मित्तियों और मन्दिरों में अद्धित कुछ विन्र मिले हैं। 
घुरोबुदेर (जावा ) की चित्रावत्षी में खत प्राचीन जहाज़ों के 
चित्र हैं सांची के स्तूपों पर दो, जगन्नाथपुरी में एक, भुतनेश्वर 
में एक और अजन्‍्दा को गुफाओं में पचास चित्र पाये आते हैं-- 


“ शरतवर्ष ” ते सड्ूल्ित ] [ मई १६१६ 


१८-प्राचीन भारत में राज्याभिषेक 


पर 0 ० 
प्रस्तावना 


प्राचीन भारत में किस तरह राज्याभिषेक होता था, इसका 
संक्षिप्त वणुन नीचे किया जाता है । 


चुनाव 


प्राचीन नरेश जब राज करते करते वृद्ध हे जाते थे और 

अपने पुत्र को राजकाय अच्छी तरह चला सकने योग्य देखते थे 
तब उसे युवराज वना देते थे और उस पर राज्य का भार देकर 
स्वयं एकान्त सेवन करते हुए प्रभु-मजन में अपना समय व्यत्तोत 
किया करते थे। युवराज केवल उन्हीं को इच्छा से नहीं चुना 
जाता था । उसके लिए ब्राह्मण से, अधीन मण्डलेश्वरों से, तथा 
प्रजा से भी सम्मति लो जाती थी। इस विषय में लोकमत 
का बड़ा आदर किया जाता था। यदि पुत्र राजा बनने येग्य 
न होता था तो उसका परित्याग कर दिया जाता था, चाहे फिर 
बह औरस ही क्‍यों न हे । 

औरसानपि पुत्रान्दि त्यजन्त्यहितकारिणः। 

समथोन्‌ सम्प्रगृहशन्ति जनानपि नराधिपा:॥ 


( वाल्मीकि, ) 


२०० अतीत-स्मृति 
जब दशरथ जराजीणं हो गये और उन्होंने राम को युवराज 
करना चाहा तब उन्हें भी लोकमत का आश्रय लेना पढ़ी था। 
उन्होंने अनेक नरपालों के बुलवाया; उनका यथेष्ट सत्कार किया; 
उनके पास बहुमूल्य वस्तुयें और अलड्जार आदि भेजे। उनका 
यथायोग्य सम्मान करके उनसे वे मिल्रे-- 
नानानगरवाल्तव्यान्‌ प्ृथगूजानपदानपि । 
समानिनाय भेदिन्य: प्रधानात्यृथिवोपतीद ॥ 
ताद्‌ वेश्मनानाभरणेयथाह प्रतिपूजितान्‌। 
दद्शालंकतो राजा... ............ ...... ॥ 
' (वास्मीकि ) 
इसके बाद दरबार किया गया। भांति भांति के आसनों पर 
सब राजे ओर रहेस इस तरतीब से बिठाये गये कि सब के मुख 
दशरथ को ओर रहें । वहां पर वहो महदीपाल थे जो लोक-सम्मद 
थे, और जो वहां आने योग्य थे-- 
ततः प्रविषिश्ुु सर्वे राजानो लोकसम्मतः । 
अथ राजवितीणेंषु विविधेस्वासनेषु च्‌। 
राजानमेवाभिमुखा निषेदुरनियता नृपाः॥ 
( वाल्मीकि ) 
दरबार मे नगर के मुख्य निवासी और प्रजाजन भी थे। सब 
के सामने दशरश ने प्रस्ताव किया कि अब मैं वृद्ध हुआ हूँ। राम 
सुयोग्य हैं। में इसे युवराज किया चाहता हूं। यदि मेरी यह 
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सम्मृति ठीक है तो आप सब अनुमति दीजिए ओर जो ठीक न 
हो तो कहिए में क्या करूं ! यह काम मैं पुत्रओति के चशीभूत 
होकर कर रहा हूँ, पर यदि यह ठोक न हो वो और कोई राव्य 
के हित की बाद सोचिए-- 

यज्नेदं मेपलुरूपार्थ मया साधु सुमंत्रितम्‌। 

भवन्तों मेडनुमन्यन्तां कथां वा करवाण्यहम्‌॥ 

यद्यप्येषा सम भीतिदितमन्यद्विचिन्त्यताम्‌ | ( वाटपीकि ) 

उपस्थित दखारियों ने राजा के भाव कों समझ लिया। 

उन्‍होंने आपस में सलाह की । यह कहा गया कि दशरथ अब वृद्ध 
हो गये हैं। इन्हे शान्ति मिलनो चाहिए। राम वास्तव में योग्य 
हैं। अच्छी तरद्द विधिपूर्वक उसने विद्या पढ़ी है । सांग वेद जानता 
है। सजन है। मधुरभाषी है। प्रजा के सुख से सुखी होनेवाला 
है। सत्यवादी है। जितेन्द्रिय है। पराक्रमी है। वुद्धिमान्‌ है। 
प्रसन्न-मुख है। गांव या नगर के लिए लड़ाई करने जाता है. तो 
जोत कर ही लौटता है। लोट कर आते समय नगरवासियों से 
आत्मीय जनो की तरह कुशल-समाचार पूछता है.। मुसकरा कर 
बात करता है | व्यथ किसी पर कृपा नहीं करता, और न व्यथे 
किसो पर कुंद्ध दी द्वोता है। नीतिज्ञ है। घीर है। गम्भीर है। 
प्रजापालन के तलों के खूब जानता है। मोह में फेसने वाला 
नहीं है। दीनों लोकों के। भागने में समर्थ है। प्रजा के हित के 
सभी गुण इसमें मौजूद हैं। वड़ो की सेवा करता है। सव के 
कल्याण का मांगे वतलाता है। इत्यादि-- 


१०२ 


अतीत-स्मृति 
सभ्यग्य्याव्रतस्नातो यथावत्साइत्रेरवित । 
सत्यवादी महेष्वातों वृद्धसेव्रों जितेन्द्रियः ॥ 
प्रजापालनतल्ज्ञों न रागोपहतेन्द्रियः | 
शक्तः त्रे तोक्यमप्येशी भोकत॑... .. ..... । 
पौरान खवजनवन्नित्य॑ कुशलं परिपरच्छति | 
शान्तेः सबंप्रजाकान्तेः प्रोतिसंजनमैनणाप। 


( वाल्मीक्ति ) 


अन्त के सब एकमत हुए। उन्होंने दशरथ के! सम्मति दो 


'कि महाराज आप वृद्ध है राम का अभिषेक्र कर दीजिए। हम 
चाहते हैं कि महापराक्रम्ती राम की महांगज पर सवारी निकाली 
जाय ओर उस पर छत्र लगाया जाय, इत्यादि-- 


ब्राक्मणा जनमुख्याश्व पोरजानपदैः सह । 

समेत्य मन्त्रयित्वा तु समता गतबुद्धयः ॥ 

ऊचुश्च मनसा ज्वाला वृद्ध दशरथ नृपम्‌। 
अनेकवषसाइलो दृद्धस्वमसि पायिव ॥ 
स राम युवराजनमासिषिध्वस्त्र पार्थिवम्‌ | 
इच्छामो हि महाबाहु र॒घुवीरं॑ महावलप्‌। 
गजेन महता यान्त राम॑छत्राइताननम्‌ ॥ 

( वात्मीकि ) 


प्राचीन भारत में प्रायः इसी तरह चुनाव हुआ करते थे। 


और, इस प्रकार का चुनाव होने से सब प्रसन्न रहते थे। कभी 


प्राचीन भारत में राज्यामिषेक २०३ 


किसी के किसी प्रशार को शिकायत का मौका न मिलता था। 
राजसूयन्यज्ञादि में जितने मनुष्य निर्मानत्रत होते थे उनका सारा 
ख़चे सम्राट को ओर से हो दिया जाता था। उनके रहने, खाने- 
पीने, सनोरखन आदि का सारा प्रबन्ध भी सम्राद के नियत किए 
हुए सम्बन्धी ही करते थे। बड़ों धूमधाम से उत्सव किया जाता 
था | सच कोई राजा के मिहमान होते थे | 


अभिषेकक्रिया 

इस प्रकार चुनाव द्वो चुकने पर, स्थिर नक्षत्र में, योग्य मुहूर्त 
आने पर, उस भाग्यशाली व्यक्ति के तिल, धरसों के अभिमंत्रित 
देल से मालिश कर स्नान कराते थे। एक दिन पहले उसे सल्लीक 
उपवास करना पड़ता था। स्नान करके वह सब प्राणियों के 
अमयदान देता था। इन्द्र के निमिच्त शान्ति की जादो थी। इसके 
बाद फिर सुगन्धित तेल से मदंव करके वह स्नानागार में 
लाया जाता था। वहां पबत के ऊपर को मिट्टो से उसके लिर को, 
बांमी की मिट्टी से कानो को, देवस्थान को मिट्टी से मुख का, हाथी 
के दांतों से खुद्दी हुई मिट्टी से भुजाओं को, इन्द्र-घत्ुप के नीचे 
की सिट्टी से भीवा के, राजाज्ुण की मिट्टी से हृदय के, गंगा- 
यमुना के संगम की परिट्टी से उद्र के, तालाब को मिट्टो से पोठ 
का, नदी-तीर को मिट्टी से पसलियों के, गोशाला को मिट्टी से 
जघाओ को, गज-शाला की मिट्टी से जाहु के, अश्वशाल को 
मिट्टी से चरणतल्नों के, मलते थे। तदनन्तर सारी सिट्टियोँ को 
मिलाकर समस्त शरीर के मलते थे। इसके वाद उसे सिंहासन 


२०४ अतीत-स्मृति 
पर बिठा कर घी, दूध, दद्दी, श्र और मधुमिश्रित पंचासृत 
से उसका अभिषेक किया जाता था । तदन्तर सर्वषधि मिले हुए 
जन से स्नान कराया जाता था। जिन घड़ों से स्नान कराया 
जाता था वे सोने के होते ये और उनमें सहसर धारायें होती थीं। 
पुरोद्दित अग्न्याधान करके अभिषेक करते थे। तोथों और समुद्रों 
से अभिषेक्र के लिए जल लाया जाता था। जल्ाशयों का पानी 
भी उसमें रहता था। अभिषेक के समय मन्त्र पढ़े जाते थे। 
उत्तका आशय-- 


प्रजापति ने जिस पवित्र जल से सोम, वरुण; इन्द्र, मु को 

राजा बनाया-अभिषेक किया-था उसी राष्ट्र के बढ़ाने वाली और 
राष्ट्र को अमर रखने वाली जलघारा से, तुमे राष्ट्रीोचित बल के 
लिए, सम्पत्ति के लिए, यश के लिए ओर धान्यादि की समृद्धि के 
लिए में अभिपिक्त करता हूँ। तू महाराजाधिराज हो | इत्यादि--+ 

इमा आप शिवतमाः 

इमा राष्ट्र्य भेषजीः 

इम्ा राष्ट्रत्य वद्धिनीः 

इमा राष्ट्रभतोइ्मृतः 

याभिरिन्द्रमभ्यपिव्य्वतू प्रजापति: 

सेामराजानं वरुणों यम संनु 

तामिरद्धरभिषिज्ामि त्वामहं 

गाज्ञां लमधिराजो भवेषह 

वलाय, श्रिये यक्षप्तेष्नायाय । 
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महान्तं त्वा महीतां 
सम्राजे॑ चषणीनां 
देवी जनिशयजीजनत्‌ 
भद्रा जनिल्‍्रयजीजनत्‌ 


इसके बाद वद्ध-धारणा की जाती थी। तिलक किया जाता 
था । भाई-बान्धवों में से योग्य पुरुष छन्न चामर आदि जगाते 
थे। छत्रपात्र, तैलपात्र आदि का दान होता था। अद्षभोज होते 
थे भांति भांति के दान दिये जाते थे। सब लोग नमस्कार 
करते थेः-- 
राजाधिराजाय सक्याय साहिने 
नमो व्य वैश्रमणाय झु्मदे 
समे कामाव्‌ कामकासाय महां 
कामेश्वरो वैश्रमणों ददातु 
वेक्षमणाय कुवेराय महाराजाधिराजाय नमः | 
( राज्याभिषेकपद्धतिः ) 
इसके अनन्तर बड़े ठाठ से हाथी पर सवारी निकलतों थी । 
शहर अच्छी तरह सजाया जाता था। जगह जगह आगर जला 
कर सुगन्धि की जाती थी। ध्वजा-पताकायें और बन्दनवारें 
लठकाई जाती थीं। मरोखो से द्वियां भी सम्राद्‌ पर पुष्पो की 
बषों करतो थी-- 
हम्येवातायनस्थामिमषितामिः समन्ततः । 
कीयमाणः सुपुष्पौषैययो क्लीमिररिन्दमः ॥ ( वाल्मीकि ) 


२०६ अतीतनस्ृति 
' भारत में अनेक सम्राद हुए हैं--कोई दुष्लों का नाश करके 
अपनी भुजा के वल से; कोई प्रजापालन करने की सुन्दर विधि 
से; ओर कोई वपोवल से:-- 
जिला जय्याव्‌ योवनाश्चि: पालनाध भगोरथः । 
मा क ८-००००००**सैम्राजल्वनुधुश्रुभा: ॥ 
( महाभारत ) 
भारत ने सदैव ही बीरों और योग्य व्यक्तियों को हृदय से 
अपना राजा भाना है ओर उनका यथेच्छ सम्मान भो किया है।' 
यदि कोई राजमद से उन्मत्त होकर अपने कतेव्य से विमुत्र हो 
गया तो वह मारा गया। वहुत्त दिन तक वह अपने आसन पट 
नहीं जम सका | भारत सदैव न्याय का पक्तपाती रहा है। 


[ दिछम्बर १६११ 


११-तत्ञशिला को कुछ प्राचीन इमारतें 


«०_-फसिि/ि/ हि. ि/ रि/ रे फिफे जम 


भारतवर्ष के शतशः नहीं; सहस्तशः कीर्तिस्तम्स काल की 
कुक्ति मे चले गये हैं| उनका अब कद्दी पता नही। पुराने खडहर. 
खोदने से यदि कद्दी उनका कोई भग्नांश निकल आवा है ते 
पुराण-वस्तु-विज्ञानो उससे ग्रीस, फारिस, आसिरिया और 
बैदीलोनिया की यू निकालने लगते हैं। ऐसी कारीगरी उस समय 
प्रीस ही में होती थी, अतएब भारतवासियो ने इसे उसी देश के 
कारीगरों से सीखा होगा । अथवा ऐसे मन्दिर या महल उस 
युग में फारिस या काबुल ही में बनते थे ; इस कारण, दे न हो, 
यह वहाँ की नक्॒जञ है। वे लोग इसी तरह के तकोँ की उद्भा- 
चनायें करने लगते हैं। पहले इस प्रकार के तकोँ का जोर कुछ 
अधिक था, पर अब कुछ कप्त दे गया है। अब भारतवणषे की 
पुरानी सभ्यता और पुराने कला-कोशल के चिह्र अधिक मिलते 
जा रहे है। इस कारण पुरानी तकना की कुछ इमारतें गिरने 
नही गे दिलने क्रूर लगी हैं; क्योंफि इन चिहों से भारतवर्ष 
की सभ्यता के बहुत पुराने होने के प्रमाण पाये जाते हैं। कुछ 
नये पुराधिदो ने तो इस देश की सभ्यता को लाखो ब् की पुरानी 
सिद्ध करने के लिए पुस्तकें तक लिख डाली हैं । 


यहां के अनेक महल, सन्दिर, स्तूप और गद आदि तो काल 


२०८ अतोत-स्मृति 


खा गया पर इस विनाश के विषय में विशेष शोक करने को 
जुरूरत नहीं । क्योंकि नीर्ण होने पर सभी पस्तुओं का नाश 
अवश्यम्भावी है। परंतु जो इमारतें धर्मान्‍्धों और वर्षर विदे- 
'शियों ने धर्मान्‍न्धता अथवा उत्तोडन की प्रेरणा से ही नष्ट कर 
दीं उनके असमय-ताश का विचार करके अवश्य ही शोक द्वोता 
है। प्राचीन काल में तत्तशिला नामक नगरी बड़ी उन्नत अवस्था 
में थी। वह लक्ष्मी को लीला-भूमि थी। वह विद्वानों का विहार- 
स्थल थी। बढ़े बढ़े प्रतापी नरेशों का प्रभुता-निकेवन थी | 
उसका आयतन बहुत विस्तृत था। कई नये नये नगर वहाँ वस 
गये थे। कई पुराने नगर उजढ़ गये थे। चिन्हों से जान पढ़ता है 
'कि इसा के पांचवें शतक तक तक्षशित्ा-्नगरी विद्यमान थी। 
तब हक भी वहाँ अनेक अअंकष प्रासाद, स्तूप, विहार आदि उस 
के वेभव की घोषणा उच्च स्वर से कर रहे थे। अकस्मात्‌ उस 
पर हूणों ने चढ़ाई कर दी। वहां के तत्कालीन अधीश्वर की हार 
हुई। विजयी हूखों ने उसे खूब छूटा। पर इतने से भी उनकी 
तृप्ति न हुई । उन्होंने उसे जला कर खाक ही कर दिया। जो 
अंश खाक हो जाने से बचा वह उजड़ गया। उस पर जड्ल उग 
आया । धीरे घीरे भग्नांश पृथ्वी के पेट के भीतर दव गये । 


आरकियोलानीकल महकमे ने अब ततन्षशितरा के खंदहर 
खोद कर उन टूटी-फूठी इमारतों को बाहर निकालना शुरू किया 
है। यह काम कई सालों से जारी है। और अब तक जो भग्नांश 
खोद निकाले गये हैं और उनसे जो चीज़ों प्राप्त हुई हैं उनका 


तक्षशिला को कुछ प्राचीन इमारतें २०९ 
वणुन इस महकमे को सचित्र सालाना रिपोर्टों मे हे! चुका है। 
उनका दिग्द्शन सरखती में प्रकाशित कई नोटों मे भी किया 
जा चुका है। अब इस महकमे के अध्यक्ष, सर जान माशल, 
ने प्रत्येक भग्नांश का विवरण प्थक प्रथक्‌ पुस्तक में प्रकाशित 
करने का क्रम जारी किया है। इससे यह सुभीता देगा कि प्रत्येक 
स्थान-विशेप का वर्णन एक हो जगह मिल जायगा। तत्तशिता 
की खुदाई से अब तक जो ऐतिहासिक पदाथ-मूर्तियां, स्तूप, 
औज़ार, व्यावद्वारिक बस्तुयें, सिक्दे आदि--मिकले है उन पर, 
साधारण दौर पर, एक अलग ५स्‍त% भी प्रकाशित की गई है ; 
उसका नाम है--> 0७४0७ ४0 7४5॥8, उसमे तक्षशिज्ञा में 
खोद्‌-निकाली गई इम्रारतो का भी वर्णुन है। 

प्राचीन तक्षशित्रा के खेंडहरों की सीमा के भीतर एक जगह 
जौलियां ( 7०४।॥४०॥ ) नाम को है। उसे खं.दने से जो इमारतें 
और जो पदार्थ निकले है. उनका विवरण एक अलग पुस्तक मे, 
अभो हाल हो में, अकाशित हुआ है। बह अगरेज़ी मे है और 
सचित्र है। नाम है-- 

िएए३एकतर0ा8 ६ पबआाए--7॥6 57088. छाए 
340॥880008 ७६ रत), 

इसका भी प्रकाशन सर जान माशेल ने ही किया है। इसका 
अधिकांश उन्हों का लिखा हुआ भी है। अस्पांश के लेखक और 
कई महाशय हैं। पुस्तक में छोटे वड़े अनेक चित्र हैं। 

जोलियों में, जहाँ खुद्गई हुई है. बहाँ; कोई डेढ़ हजार वर्ष 


१४ 


९१० अतीन-स्पृति 


पूर्व बौद्धों के कितने ही स्तृप, विहार और चेत्य आदि थे । वे 
सब, एक ऊँची जगह, पहाड़ों पर थे | खोदने पर इन इमारतों मे 
आग लग कर गिर जाने के चिह् पाये गये है। ईसा की पॉचवीं 
सदो में तन्षशिल्ा ओर उसके आस पास के प्रान्त पर हूरों के 
घावे हुए थे। उन्होंने उस प्रान्त का विध्वंस--साधन किया था | 
बहुत सम्भव है, उन्होंने जलाकर इन इमारतों का नाश किया हो । 

खोदने से इन खँडद्दरों में एक वहुत बढ़े स्तूप का ख़ण्डांश 
निकला है। छोटे छोटे स्तूप तो बहुत से निकले है । यहीं, स्वृपो 
के पास, बौद्ध भिक्षुओं के रहने की जगह भोथी। एक विस्तृत 
विहार था, जिसमें पचास साठ मिक्षुओं के रहने के लिए श्रलग 
अलग कमरे थे। यह दो-संज़िला था । 

खोदने से, जोलियाँ में, बुद्ध और बोविसत्वों को वहुत सी 
मूर्तियां मिल्री है। कई मूर्तियां अखर्डित हैं और वड़ों विशाल 
हैं। स्तूपों के चारों ओर, कई क़तारो भे, मिट्टी और चूने के 
पतस्तर की और भी सेकड़ों मूर्तियां पाई गई है। वे बुद्ध, 
चोधिसत्वों, मिक्षुओं, उपासिकाओं, देवों और 'यक्षों आदि की 
हैं। इन सब को वेश-भूषा आदि देखकर उस समय के वश्राच्छा- 
दन और सामाजिक व्यवस्था का सच्चा हाल मालूम है सकता 
है। पुरुषों के उष्णीप और अच्ड-वस्त्र, स्ियों के सके और 
करण-कुएडल, तथा देवों और यक्षों के क्तूहल-जनक आकार- 
प्रकार और भावभंगियाँ बढ़ी येग्यता से मूर्तियों में दिखाई गई 
हैं। उस समय के भारतवासियों ने जिन हुणों को म्लेच्छ-संज्ञा 


तक्षशिला को कुछ प्राचोन इमारतें २११ 
दे रक्खो थो उनको भो मूर्तियां मिली हैं । जिन धाम्मिक ,बौदों 
ने अपने अपने नाम से स्तूप बनवाये थे उनके खुदवाये हुए, 
खरोष्ठी लिपि मे, कई अभिलेख भी वहाँ मिले है । वे कुछ कुछ 
इस प्रकार के है-- 
४ बुद्धरच्छितस मिक्षुस दनमुखो-” 

अथात्‌ भिक्षु बुद्धरक्षित का दान किया हुआ | 

पुरातत्ज्ञों का अनुमान था कि ३०० इंसवी में ही खरोष्टी- 
लिपि का रवाज़ भारत से उठ गया था। पर-यह बात इन अभि- 
लेखों से ग़लत साबित है| गई, क्योंकि वे चोथी या पॉचवीं सदो 
के हैं। इससे ज्ञात हुआ कि और भों सौ दो सो वष तक,इस 
लिपि का रवाज भारत के पश्चिमोत्तर भाग में था। , 

खोदने से यहाँ अनेक प्राचीन सिक्के, मिट्टी के वतन और 
तांबे के अरधे, चमचे, जंज़ोरें और कोल-कांटे आदि निकले-है। 
सेनने की भी कुछ चीज़ों प्राप्त हुई है । मिट्टी के एक वर्तन के भीतर 
एक अधजली पुस्तक भी मिली है। वह भोज-पत्र पर लिखी हुई 
है। संस्कृत भाषा में है। वौद्धधर्म्म-वेषय का कोई अन्य मालूम 
होता है। प्रायः वसन्त-तिलकवृत्त में है। खेद है, इसका एक 
परष्ट भी पूर्ण नही । स्तृपों मे अस्थि-भस्म भी मिलो है। मालूम 
होता है, कितने ही छोटे छोटे स्तूपों के भीतर अत्थि-भस्म रक्खों 
गई थो; क्‍योंकि रखने की जगह तो वी हुई है, पर अत्थिगर्भ 
डिब्बे या वक्‍स नहीं मिले। वे या तो नष्ट हे गये या निकाल 
लिये गये | स्तूप नम्बर ११ में एक छतरीदार, ३ फुट ८ इंच 


२१२ अतोत-स्मृतरि 


ऊँची, विचित्र बनावट की एक चीज़ मिली है। वह पतलस्तर 
की है और स्तृपाकार है। उस पर नीला और सुखे रंग है। ऊपर 
कई प्रकार के पत्थर, जिसमें से कुछ रत्न-सद॒श भी है, जड़े हुए 
है। जिस कोठरी के भीतर यह चीज़ मिली है वह साढ़े दूस इंच 
चोकार और २ फुट साढ़े आठ इंच ऊँचो है। इस स्तृपाकार 
वस्तु के भीतर लकड़ी की एक छोटो सो डिविया थी। वह सड़ी 
मिली । उसमें मंगा, सुबणे, हाथी दाँत, बिल्‍्लौर के मनके आदि 
थे। उसके भी भीतर धातु की एक छोटो सी डिबिया थी। उस 
डिबिया के भीतर एक और डिबिया थो। उसमे काली काली 
जरा सी राख थी। यह राख किसो की अस्थियों की अवशिष्ट 
भस्म के सिवा और क्या हो सकता है। 


यदि भारत के प्राचीन खेंडूहरों की खुदाई के लिए गवनेमेंट 
कुछ अधिक रुपया खचे करती और यह काम कुछ अधिक मपाटे 
से होता तो दस ही पॉच सालों में अनेक खँँडहर खुद जाते और 
उनसे निकली हुई वस्तुओं ओर इमारतों के आधार पर प्राचीन 
भारत का इतिहास लिखने में बहुत सुभीता द्वोता । परन्तु, अभाग्य 
वश, वह दिन अभी दूर साल होता है। 


| माचे १६२२ 


